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6४. निवेदन 


निश्रन्थ-रचना पर हिन्दी में कई पुस्तकें मौजूद हैं। उनके होते 
हुए भी इस पुस्तक की रचना का कारण यह है, कि यह उच्च श्रेणी 
के विद्यार्थियों की आवश्यकता को लक्ष्य में रखकर लिखी गई है। 
अब तह 'हिन्दी-भूषण' परीक्षा में निवन्धों के जो विषय आ चुके 
हैं, उन्हीं को हमने आदर्शरूप से लिख कर विद्यार्थियों के सामने 
रखने का प्रयास किया है। किन्तु नित्रंध लिखते समय स्कूलों की 
उच्च परीक्षा, इंटरमोडिएट, प्रभाकर तथा साहित्य-सम्मेलन की 
मध्यमा-परीक्षा के विद्याधियों का भी ध्यान रक्खा गया है, इसी से 
लेखों का विस्तार कुछ अधिक हो गया है ओर विपय का विवेचन 
भी कुद्ध गहराई के साथ किया गया है। हमें आशा है क्रि यह 
पुस्तक जिनके लिए लिखी गई है, उन्हें निवन्ध-रचना का थोड़ा- 
चहुत ज्ञान करा सक्ेगी। 

इसके लिखने में क्रितनी ही पुस्तकों और पत्र-पत्रिकाओं से 
सहायता लेनी पड़ी है, जिनके लेखकों के हम विशेष रूप से कृतज्ञ 
हैं। श्न्त में भ्रीयुत तारानाथ जी गावल विशारद को भी धन्यवाद 
देना है जिनसे हमें कई निबन्ध इस पुछ्तक के लिए प्राप्त हुए हैं, 
यथास्थान उनका नाम दिया गया है। 
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निबन्ध-रचना 


मनोभावों के प्रकाशन की प्रवृत्ति मनुष्य-मात्र में पाई ज्ञाती 
है। आरंभिक अवस्था में यह प्रवृत्ति इशारों और संकेतों तक ही 
है। धीरे-धीरे इसे वाणी का आधार प्राप्त होता है, पर इसमें 
परिपूर्णता और प्रोढ़ता तब तक नहीं आ्राती जब तक लिपि का 
अवलंब न मिले। यों तो इशारों तथा संकेतों और बोलने तथा 
लिखने का प्रयोज्नन एक ही होता है, सब्र यही चाहते हैं कि हमारे 
मन की बात का श्राशय जसे का तेसा दूसरों के द्वारा सममा जा 
सके। चित्र, शिल्प और संगीत आदि ललित-कलाओं में भी यही 
प्रवृत्ति काम कर रही है'। वहाँ भी अपने मनोभात्रों को दूसरों तक 
पहुँचाना ही इष्ठ है। फिर भी सब्रका काम ओर सबका प्रभाव 
पृथक-प्थक है। इशारों ओर संकेतों फे क्षेत्र में व्यापकता नहीं 
है। कोई कितने इशारे कर सकता है ? कोई कितने इशारे समझ 
सकता है ? इनकी दुनियाँ बहुत छोटी है । इनके भाव-प्रकाशन का 
क्षेत्र बहुत संकीण है। फलतः इनका प्रभाव भी उसी प्रकार 
सीमित है । 
वार्तालाप इसका अगला और सफल क़दम है। वार्तालाप की 
श्रवस्था को प्राप्त करके मनुष्य मानो कुएँ से निकल कर संसार 
में आ गया है। उसके भाव-प्रकाशन का क्षेत्र भो उसी कदर 
विशाल हो गया है। तो भी लिखने और बोलने में अन्तर रहता 
ही है। बोलते ओर वक्ता देते समय विचार का पूरा अवसर नहीं 
मिलता; फिर भी बोल-चाल ओर वक्तता का असर पढ़े त्रिना 


[ख़॒] 


नहीं रहता । इसका कारण यही है कि वक्ता ओना के सामने रहता 
है, इसलिए अपनी वाणी के साथ-साथ ईं गत, इशारों और हाव- 
भाव को भी काम में ला सकता है। लेखक को यह सुब्रिधा प्राप्त 
नहीं होती, पर उसे बड़ी सुविय्रा यद होती है कि वह विचार और 
चिन्तन करने के लिए स्थ्रतन्त्र रहता है। इस सहूलियत का जहाँ 
वह लाभ उठाता है, वहाँ उसे भाषा-विन्यास के प्रति कड़ी साववानी 
रखनी होती है । लेखक को तो केवल शब्दों ओर वाक्यों के द्वारा 
अपने भावों का रूप खड़ा करना पड़ता है। उसकी सफज्ञता में 
उसका लेखन-कौशल ही एकमात्र सहायक होता है । कोई दूमरा 
पाठक के समज्ञ उस्को वकालत करने को प्रस्तुत नहीं होता। 
इसलिए लेखक के लिए तीन बातें आवश्यक हें--(१) भाषा की 
शुद्धता, (२) वाक्य-रचना की व्यवस्था ओर (३) विचारों की 
स्वाभाविक अंखला। 
अभ्यास ओर चिन्तन से ये तीनों बातें प्राप्त हो सकती हैं। 
भाषा की शुद्धता ओर वाक्यरचना की व्यवस्था के लिए अभ्यास 
ही मुख्य वस्तु है। बिना अभ्यास के इनमें प्रवीणता आनी कठिन 
है। सुलमभे हुए और क्रमबद्ध विचार गंभीर चिन्तन के फल हैं । 
जिसने शान्ति के साथ फ़िसी जिप्य पर सोचा नहीं, उसके सत्र 
पहलुओं को उलद-पुलट कर नहीं देखा. वह उस विपय से सर्वथा 
अपायराचत हो रहगा। वह अपने आखलाबद्ध चार प्रस्तुत न्त 
फर सकगा | किन्तु चिन्तन का आधार हमारा ज्ञानभंडार है। यह 
जितना हो ब्रृडत और प्र॒णा होगा, चिन्तन-कार्य उतना ही सहत्त 
हं। जायगा ओर उतनी ही सरलता से हम अपने विचारों की 
माला गृथ सकते। हमारा ज्ञान-भंडार मुख्यतया इन तीन उपादानों 
से भरा जाता है, (१) नराज्ञण (२) भ्रमण और (३) अध्ययन । 





[ग 


सारी दुनियाँ हमारी आँखों के सामने है । सभी उसका अब- 
लोकन करते हैं, पर ऐसे बहुत थोड़े हैं ज्ञो वारीकी 
निरीक्षण से हरएक बात पर नज्ञर डालते हों । प्रत्येक वस्तु 
और व्यापार का सूछम निरीक्षण करनेवाले के 
हृदय-पटल पर उस चित्र स्पष्ट हो जाता है। अपने अनुभव के 
श्राधार पर ही हम दूसरों को अपने लेख द्वारा हिसी वस्तु या 
व्यापार का ज्ञान कराते हैं। यदि हमारा निरीक्षण ही पूरा नहीं है, 
हमें स्वयं ही उस व्यापार का स्पष्ट वोब नहीं हुआ है, तो हम दूमरे 
को उसका बोध क्या करायेंगे ? इसलिए ध्यानपृ्वक किया गया 
पूर्णों निरीक्षण परमावश्यक है। 
भ्रमण या पयेटन ज्ञानाजन का कितना बड़ा साधन है, यह 
सब को मालूम है। स्थान-स्थान पर जाकर प्रत्येक 
अमण वस्तु ओर व्यापार को अपनी आँखों से देखने, 
उनके संस में रहकर अपने ज्ञानकोप को बढ़ाने 
को इसमें बड़ी गुंजाइश है । गुरु और पुस्तकों की महायता से हमें 
जो ज्ञान होता है, वह अप्रत्यक्ष-ज्ञान है। पर्यटन का समस्त ज्ञान 
प्रत्यक्ष-ज्ञान है। इसका हमारी स्मरणोन्द्रिय पर गहरा प्रभाव पड़ता 
है। इस तरह प्राप्त किया हुआ ज्ञान विस्मत नहों हो सकता। 
इससे स्मरणशक्ति पर अधिक वल भी नहीं पड़ता | नित्य नवीन 
चीज़ों को देखने से भावों में विकास द्वोता है और कल्पना को नवीन 
त्ेत्र प्राप्त होते हैं । इसलिए इसकी उपयोगिता भी स्वतः मिद्ध है । 
भ्रमण करने के साथनों के अभाव में अध्ययन ही ज्ञानाजन 
का एकमात्र उपाय है। प्राय: लोग इसी की शरण 
अध्ययन लेते हैं, क्योंकि भ्रमण बड़ा व्यय साध्य साधन है। 
अध्ययन देशकाल की दूरी को सर्वथा नष्ट कर देता 
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है। पुस्तक के ज़रिये हम लाहोर में बेठे बेठे बलिन ओर मास्क्रो, 
लंदन ओर पेरिस के विद्वानों का संप्तगे प्राप्त कर सकते हैं। वीसवीं 
शताददी में, प्रभातकाल में, वेद्रिक युग के वाल्मीकि और वसिष्ठ, 
व्यास और मनु के विचारों उन्हीं के शब्दों में सुन सकते हैं । किन्तु 
इस साधन को आजकल वड़ी सावधानो से काम में लाना चाहिए। 
ज्ञान-विज्ञान के इस युग में पुस्तकों की वाढ़ आगई है। उसमें से 
शुद्ध, स॒पाख्य और विचारों को उन्नत करने वाले सुन्दर प्रंथ ही 
पढ़ने चाहिए, पुस्तकों का कीड़ा बनने से कोई लाभ नहों है । 

इन सब साधनों को प्राप्त कर चुकने के उपरान्त निबंध-लेखक 
को लेखन-कला के नियमों की ज्ञानकारी हातिल करनी चाहिए । 
कला-कुशल लेखक व्य4 के विस्तार से बच सकता है। वह संक्षेप 
में ही अपने आशय को प्रभावशाली ढंग से व्यक्त करके वांछित 
प्रभाव उत्पन्न कर सकता हैं, जबकि लेखन-कला से अनभिज्ञ पुरुष 
विपय का अच्छा ज्ञान रखने पर भी अपनी बात उस खूबी से पाठकों 
के सामने रखने में असमथ रहेगा। उसके लेख में वह गठन, वह 
सॉप्ठव और वह चुस्ती, नहीं हागी। उस के लेख का कोई अंग 
फूला हुआ, कोई चिपका हुआ, कोई शिथिल और कोई प्राणहीन- 
सा नज़र आयेगा। इस लिए लेखन-कला के ज्ञान अनिवार्य है । 

प्राय: यह बात देखने में आती है कि ऊपर बताए हुए समस्त 
साथन प्राप्त होने पर भी बहुत से लोग निवन्ध फे नाम से दस- 
बीस लाइन भी नहीं लिख सकते । उन्हें लेखनी उठाते हुए मिकक 
होती हैं, मन मे भाव रखते हुए भी यह नहीं सूकता कि केसे आरंभ 
किया जाय ? यह कठिनाई प्राय: उन्हीं को होती है, जिन्हें लेखन- 
कला का अभ्यास नहीं है। पर कला के नियमों का ज्ञान कर 
लेते हो यह कठिनाई एकदम दृर हो ज्ञाय, ऐसा मी नहीं है, 
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क्योंकि निवंध लिखने का कोई एक निश्चित तरीका नहीं है। प्रत्येक 
खेखक अपने ही ढंग से निबंध लिखता है, और यदी सर्वोत्तम 
उपाय है। केवल अपने आप को सँशल लिया जाय, अपनी शक्ति 
में विश्वास कर लिया ज्ञाय, और विचारों को स्वाभाविक क्रम के 
अनुसार लिपिबद्ध कर दिया जाय। तथापि लेख में लेखक फे लिए 
ध्यान देने के तीन स्थल होते हैं--प्रारंभ, निर्वाह और समाप्ति | 
इन्हीं को ऋमश: प्राकृधन,विवेचनीय विषय और उपसंद्वार कद्द सकते 
हैं। इन पर ध्यान दे लेने से लेख की सीमा निश्चित हो जाती है। 
लेखक को इधर-उधर भटकना नहीं पड़ता । श्त्र हम निवंध के इन 
तीन मुख्य अंगों के संबंद्र में प्रथक-प्रथक अपने विचार प्रकट करेंगे। 
प्रारंभ में पाठक को संपूर्ण निबंध पढ़ने के लिए प्रवृत्त करने की 
क्षमता होनी चाहिए अतः प्रारंभ जितना ही 
प्रारंभ रोचक होगा उतना ही यह कार्य सरलता से हो 
सकेगा। किन्तु रोचकता के लिए विपयान्तर नहीं 
कर देना चाहिए | विपय की ओर अग्रसर होते हुए ज्ञो रोचकता 
लाई जाती है, वही लेख की उपयोगिता और शोभा दोनों को 
बढ़ाती है। इसलिए कभी-कभी विद्वानों के तद्गिपयक उदगार 
उद्धृत करके लेख का आरंभ क्रिया जाता है । 
निर्वाह लेख का मध्य भाग है और मुख्य भी है। मुख्य 
इसलिए कि लेख का अभिप्राय इसी में साथंक 
निर्वाह होता है, इसी भाभ में विषय का विवेचन ओर 
प्रतिपादन किया जाता है। आरंभ में जिस प्रमुख 
भाव का आभास दिया गया है, वह पल्‍लजित, पुष्पित और फलित 
यहीं होता है । इसमें लेख के विषय के अनुसार या तो विश्टेषण 
की रीति का अबवलंबन किया जाता है या संकलन की । व्याख्यात्मक 
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और तार्किक लेखों में प्राय: विश्लेषण ओर आख्यानात्मक तथा 
वर्ण|नात्मक में संकलन की रीति से काम लिया जाता है। विश्लेषण 
की रीनि में रचना में परिव्याप्त प्रमुख भाव को खोलकर दिखाना 
उद्ि्ट रहता है | संक्रलन में ब्रिखरी हुई सामग्रो को इस प्रकार 
बिनियोजित और सुसज्जित करना पड़ता है कि उससें सुसंबद्धता 
आरा भाय और वह प्रमुख भाव को व्यक्त करने लगे। विषय के 
अनुसार लेख के मध्य भाग में कोई सी रीति काम में लाई ज्ञा 
सकती हैं, पर दोनों ही दशाओं में इस भाग के श्रावश्यकतानु तार 
विभाग कर लिये जाते हैं । इन भागों को श्रनुच्छेद ( शाव- 
8/0[॥5 ) कहते हैं । प्रत्येक अनुच्छेद में दो बातें ध्यान देने की 
होती हैं, प्रथम यह कि वह रचना के श्रन्तगत श्रनेक विचारों में से 
किसी एक ही बिचार को व्यंजित करता हो । दूसरे यह कि बड़ 
उस विचार-श्रृंखला का क्रमवद्ध ओर सयुक्तिक विकास प्रतीत हो, 
जो उस प्रमुख भ.व से संलग्न है । इस प्रकार हम सददत्न ही निवंध 
के मध्यभाग को पूर्ण करके उसकी समाप्ति के लिए तेयार हो 





समाप्ति का उद्देश्य अधिक से अधिक्र समय तक पाठक के 
हृदय को निबंध के प्रभाव से प्रभावित डिये रहने 

समाप्ति का है । निबन्ध को पूर्ण करते-करते उस के दिल 
पर एक गहरी लकीर खिंच ज्ञानी चाहिए और 

जब कभी मौका आ जाय वे लाइने सजीव होकर नित्रंय के विषय 
का उसके ध्यान-लोक में मूर्तिमान कर दिया करें। निव्रत्थ की 
समाप्ति में इस सजीवता ओर ओज़स्त्रिता का समावेश करने के 
लिए कुशल लेखक कई मार्गा का अवलंब्रन करते हैं। सत्र से 
सीधा ओर सरल तरीका तो यह है कि प्रभावशाली शब्दों में 
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विषय का सारांश लिखकर पाठकों को प्रभावित क्रिया जाय । इसके 
अतिरिक्त वुरा-भला परिणाम अंकित करके भी पाठकां को विचार- 
लीन किया ज्ञाता है,क्भो-कभी भूत-भविध्य के चित्रण द्वारा मन में 
सुधार को आझांज्ञा को बलवती क्रिया जाता है. ओर कभी आरंभ 
की भाँति अन्त में भी कोई अनुकूल अवतरणा देकर अभोष्ट विद्ध 
करने को चेटष्टा की जाती है, इत्यादि । 

अत्र निवन्ध-लेखक के सामने भाषा और शैली का प्रश्न 
उपस्थित होता है । भाषा की शुद्धता ओर वाक़य-रचना की व्यवस्था 
पर केसे अधिकार किया जाय, यह पहले बता चुके है । यहाँ भाषा 
से आशय उसके सरल या दुरूद् प्रयोग से है। आरम्भिक लेख को 
को प्रायः यह निर्ण्॒र करने में कठिताई होतो है ह& किस विवनन्ध 
में घर भाषा का आधार लें ओर कईां संश्कृर भाषा का प्रयोग 
करें ? इस सम्बत्ध में हमें इतना हो करता है. कि निव्नल्व के 
उद्देश्य के अनुपतार ही भाषा का प्रयोग समोचोन ठदृश्ता है । 
निग्न्प्र-नेबन के दो द्ो लक्ष्य होते हैं, या तो लेख द्वारा किपतो 
बात का बोब ऋराना, अथवा भाव-विरोप का पाठ के हृदय में 
संचार करना। अत्र जि्ते डिसो विपय का बोब कराना हू इए 
होगा, वह भाषा की दुरूइता में अपने विचारों को आच्द्न्न न हूने 
देगा। बह तो बढ़िया से बढ़िया तकोँ को काम में लाएगा, ताकि 
उसके कथन की उपयुक्तता सामने वाले आदमी का जंच जाय | 
इसके लिए जहाँ तक हो सकेगा वह सीधी ओर टकसाली भाषा में 
अपनी विचार-श्रृंखला पिरोता ज्ञायगा । भाष। की आलंकारिकता 
में पडकर अपने विचारों के प्रभाव को कम न होने देगा । इसके 
प्रतिकूल जिसका लक्ष्य भाव-संचार होगा, जो ग्स-विशेष के प्रवाह 
में पाठक की मनोबृत्ति को तल्लीन करना चाहेगा, वह तदनुकूल द्वी 
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परुष या कोमल शब्दावली का सहारा लेगा और वेसे ही अलंकारों 
की योजना करेगा । कवि लोग आलंकारिक भाषा का प्रयोग इसी 
हेतु करते हैं, पर वेज्ञानिक्रों का ध्येय विपय-त्रोध ही होता है, इसी 
से उनके नित्रन्धों में सीधी सादी और स्वच्छ भाषा पाई जाती है। 
इसी लक्ष्य-भेद को ध्यान में रख कर नित्रन्ध के लिए भाषा का 
निरणेय करना चाहिए। 
यहाँ हमें यह भी जान लेना चाहिये कि निब्रन्धों के कितने 
प्रकार होते हैं ? यों तो विषय के अनुप्तार निश्नन्ध श्रनेक प्रकार के 
हो सकते हैं। जेसे साहित्यिक, ऐतिद्वातिक, वेज्ञानिक, दाशनिक, 
आलोचनात्मक आदि, किन्तु वर्णन-प्रणाली के श्रनुधार उनके 
मुख्य चार प्रकार हैं--वर्णनात्मक, शआख्यानात्मक, व्याख्यात्मक 
और तार्किक । इन चारों प्रकारों के अन्तर्गत प्रायः सभी विषयों 
के निबनन्‍्धों का समावेश हो जाता है। 
कल्पना-लोक में या आँखों के सामने मूर्तिमान दृश्य, व्यापार 
या विचार को यथावत्‌ चित्रित कर देना ही ऐसे 
वर्णनात्मक लेखों का उद्दे श्य रहता है। ये भावात्मक और 
बोधात्मक दोनों प्रकार के हो सकते हैं। इनके 
अन्तर्गत दृश्य, ऋतु, मेला, उत्सव, नगर, इमारत, यात्रा और डायरी 
आदि का वगन रहता है । 
इस श्रेगी के लेखों में कुशलतापूरवक वास्‍्तविक या काल्पनिक 
घटनाओं को परम्परा का विधान प्रदर्शित किया 
आख्यानात्मर जाता है | इनका लक्ष्य प्राय: वस्तुत्रोध, पर कभी- 
कभी भाव-संचार भी रहता है। इनके श्रन्तगेत 
पुराण, इतिहास, जीवन-चरित्र, उपन्यास, कहानी, सामयिक घटना, 
आविष्कार आदि श्ञाते हैं । 


[ झञ्न॒ ] 


ऐसे लेखों का उहं श्य वेज्ञानिक प्रणाली के अनुसार व्याख्या 
करके वस्तु-बोध कराना होता है। इनमें शान्ति, 
च्याख्यात्मक क्रोध, क्षमा, दया, शिक्षा, मेत्री, स्वावलंचन आदि 
व्याख्या की अपेत्ता रखने वाले अमूते विषय 
समाविष्ट हो सकते हैं । 
इस कोटि के निबन्धों में लेखक का ध्येय अपने युक्ति-विधान 
को मनवाने का होता है। व्याख्यात्मक निबन्धों 
तार्किक. की भाँति इनमें भी वस्तु-ब्ोध ही लक्ष्य रहता है । 
इनके भीतर तुलनात्मक, आलोचनात्मक, 
विवादात्मक, सामाजिक, राजनीतिक, आदि निबंध आ सकते हैं । 
रही शेली की वात | साधारणतया सरल ओर दुरूह शब्दों के 
प्रयोग के अनुसार ही लोग शेली को सरल या कठिन मानते हैं, या 
यों कहें कि शब्दों ओर वाकक्‍्यों को ही शली का एक मात्र व्यंन्ञक 
माना जाता है। वस्तुत: बात ऐसी नहीं है, शब्द और वाक्य तो 
सभी की वाणी और सभी के विचारों की सेवा को प्रस्तुत रहते हैं, 
पर सभी की रचना में तो एक-सा प्रभाव, एक-सा स्वाद, एक-सा 
प्रसाद ओर एक सा लालित्य नहीं पाया जञाता। यही भिन्‍नता 
वास्तव में शेली का स्वरूप है। शेली शब्दों का प्रयोग करने के 
ढंग में रहती है। कोई लेखक किस प्रकार श्रपने मनोगत विचार 
व्यक्त करता है, शेली इसी बात की परिचायक्र है। रचयिता श्रौर 
रचना के संबंध हमें शेली से ही ज्ञात होता है। वही तो कुशल 
लेखक का स्वेस्व है। उसी में उसकी मौलिकता रहती है। शली 
रचना पर लेखक के व्यक्तित्व की छाप है । 
यों तो किसी कुशल लेखक की शेली का यथावत्‌ अनुकरण 
करना कठिन ह्वी नहीं असंभव है; पर नवीन लेखक को अपनी 
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मौलिक शेली स्थिर करने से पहले अपने पृव॑त्रतों किसी बड़े लेखक 
की शली को आ्राद्श मानरर अभ्याप्त करना चाहिए। उसमें अपनी 
मौलिकता तो रहेगी ही,साथ ही उस बड़े लेखक की शेलो की विशेष- 
ठाओं का भी समावेश हो जायगा। क्रिन्तु यह कहना कठिन है कि 
कोन क्रिस शली का अनुकरण करे। कारण क्रि प्रत्येक शली हर 
एक की विचार-प्रणाली के अनुकूल नदीं हो सकती। जिसके विचार 
सुलमे हुए होंगे तथा भाषा ओर शब्दों पर अधिकार होगा उसक्री 

शेली धाराबाहो, सुशेव ओर संक्षिप्त होगी । जिसका स्त्रभात्र बात 
को घुमा फिराकर ओर चमत्कार-पूर्ण ढंग से कहने का होगा वह 
जटिल पर अलंकत शेली का अनुकरण करेगा। इसलिए अपनी 
विचार-परंपरा ओर अपनो रुचि के अनुसार प्रत्येक लेखक को 
शली का चुनाव स्त्रबं करना चाहिए। शेलो पर ही लेखक की 
सफलता ओर विफलता का दारोमदार रहता है। 


सेठिया कालेज, 
बीकानेर शंभूदयाल सकऊसेना 
१४-११-३४ 


कशुनात्कक मिवन्‍य 


वर्षा ऋतु 


वर्षा ऋतु बड़ी सुहारनी ऋतु है। प्रीप्म की भयंकर ज्वाला 
से कुलसा हुश्रा संसार जब वर्षा की बूँरों से लहलद्दा उठता है, 
तो ऐसा मालूम पड़ता है मानों खेंडहर उपवन में बदल गया हो, 
या मुद्दों का संसार जीवन-रस से आप्लाबित हो गया हो। चारों 
ओर हरियाली छा जाती है। सर-सरिताएँ उमंगित्‌ होकर बहने 
लगती हैं। आ्राकाश धूल-रहित हो जाता है। बृत्त धुल जाते हैं । 
काली-काली घटाएँ उमड़ आती हैं । मयूर नाच उठते हैं। पपीहे 
बिरह को जगा देते हैं। रजनी की काली अधियारी में जुगुनुओं के 
दल के दल मिलमिल-मिलमिल करते हुए अपूवे आनन्द देते हैं । 
संध्या के अंबर-डंबर और प्रभात की भीनी-भीनी फुड्मार मन को 
हरण करती है। भींगुर फनकारने लगते हैं । दादुर बोलने लगते 
हैं। सारी सृष्टि संगोतमय हो जाती है। सारा जगत अपूवे आननर 
के आस्वादन में अपने अस्तित्व को भूल जाता है। 

जब प्रकृति इस प्रकार सोंदयशालिनी दो उठती है, तो मनुष्य 
का हृदय भी आनन्द के वेग से अधीर हो जाता है। बालक जल- 
क्रौड़ा में निम्न हो जाते हैं । उत्सव मनाये जाने लगते हैं । लड़कियाँ 
भूले भूलती हैं। स्त्रियाँ मलार गाती हैं । कृपकरों के हप का तो 
ठिकाना द्वी क्या ? पानी बरसता ज्ञाता है; वे इल जोतते ओर 
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खेत बोते जाते हैं। उनके लिए जल की ये बूँदें मोतियों की वर्षा 
के समान हैं । स्त्री-बच्चे, पुरुष-पतोहू सब के सब कार्य में लगे हैं। 
श्रम आज उन्हें नहीं सताता। कार्य से आज्ञ उनके शरीर में 
थकावट नहीं आती । क्या ही अपूव दृश्य है ! ,चरबाह्दे गाय मैंसों 
को जलक्रीड़ा करने के लिए छोड़ कर अमराई में जा पहुँचे हें । 
वर्षा से घुले हुए पके-पके, मीठे-्मीठे आमों का रस चूसते जाते हैं 
ओर एक रसीला देहाती गीत गाते जाते हैं । दूसरी ओर निकल 
चलिए तो जामुन ही जामुन लगे हैं | तोतों के दल के दल उन 
जामुनों पर स्वच्छन्दर विचरण कर रहे हैं । कभी-कभी पुरवेया का 
एक भोंका श्रा जाता है, तो पके हुए, फूले हुए, रसीले फल बरस 
पड़ते हैं। अहा, केसी बहार है ! 

इस महान उत्सव का कारण क्या है ? क्‍यों आज दशक का 
मन बेकाबू हो जाता है ? आँखें इस दृश्य को एकटक निहारने के 
लिए क्यों आतुर हैं ! इस प्राकृतिक परिवतेन में हृदय क्‍यों इस 
प्रकार रम गया है ? मनुप्य, पशु, पत्ती, जड़-चेतन श्राज सब में 
हपे और अनुराग की वाढ़ क्‍यों आ गई है ? इसका एक कारण 
है । गुरुतर कष्ट के उपरान्त साधारण सुख की भी महिमा बढ़ 
जाती है। ग्रीष्म की कठोर ज्वाला के महाभयंकर कष्ट सहन करने 
के उपरान्त यह असाधारण, अ्रपृर्व तथा अलोकिक सुख का दृश्य 
प्राप्त हुआ है । तव क्यों न दुनियाँ अपने अस्तित्व को भूल जाय ? 
योग की पंचाप्मिताप ने के बाद देवता के वरदान स्वरूप यह वर्षाकात्न 
आया है | यह तो हमारी महान साधना की अपर्त्र सिद्धि है। यह 
हे का ही समय है । यह्‌ क्रिलोल का ही अवसर है। यह राग-रंग 
की ही बेला है। उत्सव मनाओ । देवताओं की पूजा करो, जिनकीः 
कृपा से प्रीप्म-रूपी देत्य से सकुशल छुटकारा मिल गया है। 
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यदि भ्रीष्म के बाद वर्षा का आगमन न होता, यदि शरद और 
हेमनत या,हेमन्‍त और शिशिर के बीच वह आती तो क्‍या होता ? 
क्या ऐसा हो अपू्व दृश्य होता ? क्‍या इसी प्रकार जगत्‌ में मद्‌ 
ओर मस्ती छा जाती ? क्या प्रकृति की शोभा में प्राणियों का 
आनन्द-रस इसी प्रकार एकाकार हो जाता ? तब शायद्‌ यह कुछ 
भी न द्योता । लोग घरों में छिपे रहते। पशु-पत्ती अपने-अपने 
निवासस्थानों से बाहर न आते । तब वर्षा का आना बन में बाँसुरी 
बजने के समान होता । इसलिए वर्षा न केवल सुन्दर बनकर आती 
है बल्कि सुंदर और उपयुक्त समय पर भी आती है। गरमी से 
जले हुए ब्याकुल जगत को ही वर्षा की शीतल फुद्दारों की आब- 
श्यकता रहती है, उत्तप्त भूमि को ह्वी काली घटा की रिममिम- 
रिसक्रिम में आनन्द आता है । कालिदास का मन-मयूर शरद की 
वर्षा को देखकर नहीं नाच उठा था। आषाढ़ के मेघ ने ही उन्हें 
भावाभिभूत करके व्याकुल कर दिया था और तभी वे “'मेघदूत की 
सभ्ल कल्पना” करने में समथे हो सके थे। ग्रहृत्यागी वाबा तुलसी - 
दासजी के विरक्त मन को भी वर्षा के अलोकिक दृश्य ने न्याकुल 
कर दिया था । युवावस्था के मतवाले काल में जिसको त्यागने में 
उनका मन विचलित नहीं हुआ था, संन्यास को वरण करके जिस 
स्मृति को वे कब की विस्ट्ृत कर चुके थे, क्‍या वही स्मृति सजीव 
होकर उनकी इन पंक्तियों में नहीं कलकती है, 

“घन्र घमंड नभ गरजत घोरा । ग्रिया-दहीन डरपत मन मोरा ।”? 

यह वर्षाकाल ऐसा ही द्ै, इसमें ऐसी हो मादकता है। यह सूखे 
वृक्षों को हरा कर देता है। मुरमाई हुई लताओं को कुसुमित कर 
देता है। मरे हुए मनों को नया जीवन दान करता है। भारत की 
तीन प्रधान ऋतुओं में वर्षा का माहात्म्य इसलिए सब से अधिक 
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है। वर्षाऋतु का एक-एक दिन नये-नये उत्सवों को लेकर आता 
है। आज्ञ दरिद्रता के कारण भले दी उत्सवों में वह बहार न रही 
हो, पर एक स्मृति तो कायम है। वह आज एक प्राचीन लक्रीर 
मात्र रह गई है सही, पर प्रथा बन कर भी वह वृद्ध भारत के 
यौवनकाल की सूचना दे रही है। 

वर्षा के साथ-साथ इन आनन्द-उत्सब्रों का एक कारण यह भी 
है कि वर्षा पर ही समस्त धन-धान्य की उपजञ्ञ निर्भर करती है। 
वर्षा का आगमन उस लहलद्दाती हुई भावी फसल की सूचना है, 
जिसके लिए सत्र प्राणी आशा लगाये हुए हैं। वर्षा उस देवदूत की 
तरह है जो देवता के यहाँ से प्राणिवग के लिए वरदान के सुनहले 
शब्द लाया है। भला उस देवदृत के स्वागत में कौन अपने हृदय 
के द्वार न खोल दे ? हप, कुतूदल ओर संप्रम फे साथ सब की 
अंखिं उस वरदान के शब्द बाँचने की ओर लगी हैं | मकई, ज्वार, 
वाज़रा, तिल ओर धान के लहलहाते खेत ही वे पंक्तियाँ हैं. 
जिनमें वरदान की भाषा व्यक्त हुई है। आकाश का इन्द्रधनुष उस 
देवदृत की मुसक्रराहट है। आदलों का मन्द-गजन उसकी गंभीर 
वाणी है| चपला की चमक उस का अट्टहास है । उसके इशारों से 
मालूम पड़ता हैँ. कि वह देवता की प्रसन्‍नता को ही वरदान के 
शब्दों में भर लाया हैं। बह प्रसन्‍नता निमेल जल बनकर बरस 
पड़ी है। नदियाँ और तालाब आज उससे संपूर्ण हो गए हैं । 
रिक्तता क्रिसी में भी नज़र नहीं आती । आकाश में पंख खोल कर 
उड़ी जाती हुईं धवल वक-पंक्ति देवदृत के इंगित को समझ गई है । 
हरी-हरी क्यारियों के बीच वित्ररती हुई वीरवहूटियों ने उसके 
संदेश को सन लिया है। नद्दी के तट पर अपनी प्रेयसी के साथ 
सानन्द धूमन वाले सारस को भी उसका आना ज्ञात हो गया है। 
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' सरोबरों में खिले हुए कमल उसे नमस्कार कर रहे हैँ । जुद्दी की 

लताएँ, मोलसिरी के वृत्त, तमाल की शाखाएँ ओर हरसिंहार के 

भाड़ उसे पुष्पांजलि समर्पित करने की तेयारी करने लगे हैं । 
वर्षा, तू धन्य है जो सत्र के आनन्द का संवधेन करती हुई 

श्राती है। वसन्‍्त की वह पुष्पराशि, उसके वे सुंकोमल रक्त- 

श तेरी ही अनुकंपा के प्रसाद हैं। वे चेत्र-वेशाख के 

मे हिविहान 
ओर 





, वे माघ और फाल्गुन के नीले-पीले अ्रलसी 
के खेत, तेरे ही वरदान के अमृतफल हैं । यदि तू न 
होती तो दीवाली और होली के महान उत्सत्र मनाने की क्रिसे 
इच्छा होती ? यदि तू न होती तो 'वसन्‍्त-पंचमी' के सरस्वती- 
पूलन के लिए मन्द-मन्द सुरभि को फलाती हुई आम्र-मंजरी कहाँ 
से आ्राती गंदा और गुलाब, निवारी और बेला, चंपा और 
चमेली, फेतकी और केवड़ा, खस और मोगरा सभी तेरे चरणों 
की धूल को अपने मस्तक पर लगा कर सौंदर्य और सुषमा के 
आगार बने हैं । वन और उपवन, पवेत और उपत्यका, खेत और 
मेदान में जो कुछ वेभव है, जितनी भी श्री है, सब तेरे ही साथ 
श्राई है। माता वसुन्धरा को 'सन्लला, सफला ओर शास्य-श्यामला! 
बनाने वाली तू हो है। प्रकृति-वधू का नित्य नूतन शंगार करने 
वाली तू ही है । 
सृष्टि का श्रेय दुनियाँ बूढ़े विधाता के सिर पर व्यथ ही लादती 
है। उसमें वह वीये कहाँ ? उसमें वह तेज् कहाँ ? उसकी तो सारी 
शक्तियाँ शिथिल हो गई हैं । वह काम वर्षा ने अपने हाथों में ले 
लिया है। उसकी मेघमाला द्वी सारा सज्ञन काये करती है। 
वस्तियों की चहल-पहल उसी की रचना है। सघन ओर असंख्य 
जीबों से परिपुरण प्रदेशों का श्रेय उसी को है। जलचर, थलचर 


$ वर्षा ऋतु 


ओर नभचर सृष्टि की एक मात्र विधायिका वही है। वर्षा महारानी 
के हाथ में केवल सृजन काये नहीं, संहार काये भी बहुत 
अंशों में है। भोले-भोले शंकर ने उसकी कतृ त्व-शीक्षता पर प्रसन्न 
होकर अपने बहुत से अधिकार उसके हाथों में दे दिये हैं । अति- 
वर्षेण ओर अनावर्षण वर्षा के रोद्र रूप हैं, जिनको देखते ही सारा 
संसार त्रस्त होकर हाह्ाकार करने लगता है। अपने इन रूपों के 
द्वारा वर्षा महारानी जहाँ चाहती है वहाँ सत्यानाश का रूप खड़ा 
कर देती है। वन-उपवनों को मरुभूमि में परिणत कर देना, पतरेतों 
को समतल कर देना, बाढ़ द्वारा लाखों जनों को गृहविद्ीन कर 
देना, उच्च श्रट्टालिकाओं को भूमिसात्‌ कर देना, लहलहाती 
खेती को उन्नाड़ देना, नदियों को सुखा देना, चारों ओर श्मशान 
बना देना उसकी भकुटी के एक बल पर संभव है। श्रधिक 
कहाँ तक कहें उसे सारी शक्तियाँ प्राप्त हैं ओर हम विनीतभाव 
से उसके समक्ष नतमस्तक होते हैं। 


9 
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नदियों के लाभ इतने अधिक हैं कि यदि उनका पूरा-पूरा ओर 
सिलसिलेवार वर्णन किया जाय तो एक स्वतंत्र पुस्तक तेयार हो 
ज्ञाय | इस छोटे से लेख में उनका भली प्रकार हवाला दे सकना 
संभव नहीं है । इस लिए हम यहाँ मुख्य-मुख्य लाभों का ही उल्लेख 
करेंगे और वह भी संक्षेप के साथ। आशा है. पाठक स्थल की 
कमी को ध्यान में रखकर इस संक्षिप्त वर्णन से ही संतोष करेंगे। 

नदी की प्रायः तीन अरवस्थाएँ होती हैं--उद्ठम, प्रवाह भोर 
मुद्दाना। इन्हीं को हम पावेतीय, मेदानी ओर डेल्टा की अवस्था 
भी कह सकते हैं। पावेतीय अवस्था में नदी अपना रूप धारण 
करती है । वहाँ की ऊँची-नीची भूमि उसके प्रवाह को रोकती है। 
इसलिए नदी को बहुत सा संहार-कार्य करना पड़ता है। वह 
किनारों को काट डालती है। चद्ठानों को तोड़ फोड़ देती है। रास्ते 
में आने वाले वृत्तों ओर परवेत-ृंगों तक को गिरा देती है। भूमि 
के अ्रसमतल होने के कारणा कहीं वह प्रपात बनाती है, कहीं प्रखर 
बेग से बहती है और कहीं पोली चढ्रानों के नीचे से अपना मागे 
निकालती है। नदी की इस प्रथमावस्था में उसका रूप बड़ा 
भयानक और दृश्य भयावह होता है। इस अवस्था में यद्यपि मुख्य 
लाभ संद्दार कार्य ही है तयापि कभी कभी वह अपनी प्रखर धारा से 
काट-छाँट कर ऐसे-ऐसे विचित्र प्राकृतिक दृश्य उपस्थित कर देती ' 
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है, कि कुशल से कुशल कारीगर की कारीगरी भी उनके सामने 
कोई चीज़ नहीं हैं। पावेतीय प्रदेशों में नदियों की बनाई हुई 
सुन्दर हरी-भरी घाटियाँ दुनियाँ के सबसे रमणीय और स्वास्थ्य- 
कर निवासस्थान हैं, जो साधारण लाभ नहीं है । तराई की भूमि 
में नदियों के जल की सुविधा होने से बड़े-बड़े सघन और कीमती 
जंगल होते हैं । फिर भी नदी के लाभों का आरंभ एक प्रकार से 
उसके मेदान में अवतरण होने के साथ होता है । मंदान में उतरते 
ही उसे बहने के लिए समतल भूमि मिलती है। उसका पहले भेसा 
वेग नहीं रहता। वह शान्त भाव से मन्द-मन्द गति से प्रवाहित 
होने लगती है । यहाँ वह पावेतीय प्रदेश की भाँति अपना मागे भी 
जल्दी-जल्दी नहीं बदला करती । पावतीय-प्रदेश में प्रखर वेग से 
बहते समय उसका जल चट्टानों के टुकड़ों ओर किनारों की मिट्टी 
को अपने साथ बहा लाता है। मेदान में वेग कम होने से वह मिट्टी 
धीरे-धीरे निथरती ओर तह में बैठती ज्ञाती है । बह मिट्टी विलकुल 
नवीन होने से बड़ी उपज्ञाऊ होती है । साधारणतया यह उपज्ञाऊ 
मिट्टी नदी के कछार में ही रहती है । वहीं पानी न रहने पर खेती 
करके उस से लाभ उठाया जाता है। क्रिंतु कभी-कभी पहाड़ों में 
वर्षा होने के कारण, या वर्फ गलने की वन्रह से, नदी में बाढ़ आ 
ज्ञाती है । उस समय ऐसी मिट्टी कछार के बाहर दूर-दूर तक मेदान 
में भी बिछ जाती है ओर खेतों की पंदावार बढ़ाने का कारण बनती 
है। गंगा और उसकी सहायक नदियों ने हज़ारों साल से बढ़ते-बढ़ते 
उत्तर भारत के मैदान में सेकड़ों फीट की गहराई तक ऐसी मिट्टी 
बिछा दी है । यही क'रण है कि दोआबा, ब्रिहार और बंगाल की 
भूमि इतनी उबेरा है। भारतीय जीवन का आधार एक-मात्र खेती 
है, उस खेती के लिए सुन्दर ओर यवेरा भूमि प्रस्तुत करने का काम 
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नदियाँ ही करती हैं | नदियों के द्वारा हरी-भरी बनाई हुई भूमि में 
ऊल्नड़ भू-भाग की अपेत्षा वर्षा की अधिक संभावना रहती है । 
इसके अतिरिक्त नदियों के जल से आस-पास की खेती की 
सिंचाई होती है। जब कभी वर्षा नहीं होती तो किसान इन्हीं नदियों 
का सहारा लेते हैं । जहाँ नदियाँ नहीं हैं, वहाँ श्रेनावृष्टि या असमय 
"की वर्षा का अथे दुष्काल होता है; पर नदी-किनारे की भूमि सदा 
लहलहाती रहती है ! वह वर्षा की परवाह नहीं करती । नदियों के 
किनारे ही बाग-बगीचे फूलते ओर फलते हैं। वहाँ उन्हें जल की 
फमी नहीं रहती। इसके सिवाय नदियों से नहरें निकाली जाती 
हैं। उनसे सुदूर और निजेल प्रदेशों को भो दराभरा किया जाता 
है, ऊसर ओर मरुभूमि को भी लहलहाते खेतों में तबदील 
किया जा संकता है । पंज्ञाव और युक्त-प्रान्त की नहरों ने देश की 
पैदावार बढ़ाने में कहाँ तक भाग लिया है, यह सब जानते हें । 
सक्खर की बड़ी नहर सिन्ध के निजेल;भूमाग को उपवन बना देगी, 
इसमें सन्देह ही क्या है । 
£। देश के भीतरी भागों में नदियाँ जल मार्गों का काम देती है। 
इन्हीं के द्वारा व्यापार और आवागमन होता है। सड़कों और 
स्थलमार्गों से नदियों के द्वारा आने-ज्ञाने में सहूलियत होती है 
और व्यय भी कम पड़ता है । भारतवर्ष में रेलों पर इतना अधिक 
रुपया खचे करके सरकार अपनी ग्रलती को महसूस करती है। 
यदि रेलवे कंपनियों में अंग्रेज़ों की पूँज्नी न लगी होती तो सरकार 
शायद्‌ उस स्क्रोम को, जो कई साल तक विचारार्थ पड़ी रद्दी थी, 
काम में ले आती और आज रेलों की बजाय गंगा, यमुना, सिन्धु 
और रावी में नावें दौड़ा करतीं । यद्यपि रेलों ने आजकल नदियों 
के व्यापार और आवागमन को हृथिया लिया है, तो भी बहुत से 
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ऐसे स्थान हैं जहाँ केवल नदियों के ही सहारे झाया जा सकता है। 
पहाड़ों के दुगेम मार्गों की रचना नदियों ने ही की है, और सब 
को उन्हीं का अनुसरण करना पड़ता है । 

नदियाँ कहीं कहीं प्राकृतिक सीमा का काम भी देती हैं। यद्यपि 
आजकल सांग्रामिक दृष्टिकोण से नदियों का महत्त्व कम हो गया . 
है, हवाई जद्दाजों, रेलों और स्टीमरों ने उन पर विजय पा ली है,' 
पर तो भी वर्षा-काल में रेलों के पुल तोड़ कर कुछ काल के लिए 
भारत की नदियों को प्राकृतिक सीमाएँ बनाया जञा सकता है, यदि 
हवाई-शक्ति का मुकाबला करने की थोड़ी क्षमता हो । 

नदियों के तट्वर्ती प्रदेश का जलवायु अच्छा स्त्रास्थ्यकर 
होता है। इसीलिए आधुनिक नगर भी प्रायः नदियों के किनारे ही 
बसाये जाते हैं । प्राचीन काल में रेल, मोटर ओर हवाईजहाज के 
अभाव में तो व्यापार-ज्यवसाय और आवागमन के लिहाज़ से भी 
नगर नदियों के किनारे बसाये जाते थे। भारत के तो प्र/यः सभी 
प्राचीन नगर किसी न किसी नदी के किनारे ही बसे हुए हैं। इस 
से नगर के स्त्री-पुरुषों को नहाने-धोने और जल-क्रीड़ा करने की 
कितनी सुविधा रहती है ? जो बड़े-बड़े नगर नदियों के तट पर 
बसे होते हैं वहाँ के नागरिकों को जल फ्रा कष्ट नहीं होने पाता । 
सुबह-शाम नदी के किनारे घृम कर दिमाग्र तरो-ताज़ा क्रिया जा 
सकता है ओर शरीर की थकान मिटाई जा सकती है । नाव में बेठकर 
मील दो मील को जलयात्रा करके खिन्‍्न चित्त को नवस्फूर्तिमय 
किया जा सकता है। नदी-तट का वातावरण एक दम शान्‍्त 
सुन्दर, पवित्र और आत्मचिन्तन के अनुकूल होता है। वहाँ पर 


घ्यानावस्थित होकर परम आंत्मक शान्‍्त लाभ की जा सकता 
है, और की जाती है । 
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_. कही-कह्दी नदियों के जल में उपयोगी ओर स्वास्थ्यवर्धक 


रासायनिक पदार्थों का मिश्रण देखा जाता है। गंगाजल अपनी 
थवित्रता फे लिए इसी कारण प्रसिद्ध है कि उसमें कई रासायनिक 
पदार्थों का मेल पाया जाता है । इसी से उसमें कभी कीड़े पंदा नहीं 
होते । हैज़ा आदि बीमारियों के कीटार उसमें स्वतः ही मर जाते 
हैं। फ्रांस की रोन नदी का जल रासायनिक द्रव्य-मिश्रित होने के 
कारण ही रेशम धोने के लिए काम में लाया जाता है । 

नदियों के प्रवाह से पनचक्षियाँ चलाई जाती हैं । नदियों 
के प्रपातों से बिजली पेदा की जाती है। आजकल का विज्ञान तो 
बिजली के बिना खड़ा ही नहीं हो सकता। त्रिजली से ज्ञीवनोपयोगी 
प्रायः सभी काम हो सकते हैँ । उसी विज्ली का सब से बड़ा संग्रह 
नदियों से क्रिया जाता है । 

श्रन्ततोगत्वा नदियाँ आकर समुद्र में गिरती हैं । उस पतन 
के समय भी वे हमारा हित साधन करती है। एक तो वे अपने 
प्रदेश की सारी गन्दगी को वहा ले जाकर समुद्र में डाल देती हैं 
ओर निरन्तर डालती रहती हैं। दूसरे वे सागर से प्रृथ्त्री का 
सम्बन्ध कराती हैं। वे एक मांगे खोल देती हैं। व्यापार ओर 
वाणिज्य के इस युग में तो उस मागे का वड़ा महत्त्व है। ढुनियाँ 
के प्रायः सभी बड़े-बड़े बन्दरगाह इन्हीं मार्गों या दहानों पर वसे 
हैं। भारत के कराची, रंगून और कलकत्ता ऐसे ही वन्दर- 
गाह हैं। 

इस प्रकार नदियों की उपयोगिता स्वसिद्ध है। मांसाहारी 
लोग नदियों से एक और बड़ा लाभ उठाते हैं | वे अपने भोजन के 
लिये मछलियाँ प्राप्त करते हैं। भारत की उच्च जातियों में मांसा- 
द्वार निषद्ध है, तो भी लाखों की संख्या में लोग मछलियों पर 
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ही निर्वाह करते हैं । बंगाल और आसाम में तो सवेसाधारण के 
भोजन का एक प्रधान अंग मछली है । 

इन्हीं लाभों का विचार करके भारत में तथा अन्याय देशों में 
भी नदियों को पवित्र और पूजनीय समम्का जाता है। भारत की 
मुख्य-मुख्य नदियाँ जसे गंगा, यमुना, गोदावरी, नर्मदा आदि ने 
प्राचीन काल से हिन्दू जाति के हृदय पर अधिकार कर रखा है। 
बेदिक साहित्य से ले कर अब तक नदियों की महिमा का गान 
गाया जाता है। मिस्र देश में नील नदी को ईश्वर का वरदान! 
मानते हैं । नदियों के रम्य तटों पर उत्सव मनाने की चाल प्राचीन 
काल से हर एक देश में चली आई है । प्रीस, रोम और इंग्लैंड 
के कवियों ने श्रपने अपने देश की नदियों के अनेक गीत गाये 
हैं, जो सवेथा उचित हैं । 
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* प्रत्येक ज्ञाति और प्रत्येक राष्ट्र ने बष के कुछ दिनों को विशेष 
सम्मान दे रखा है। उन दिनों में वह जाति या वह राष्ट्र सावे- 
जनिक उत्सव मनाता है। यदि उन दिनों की ऐतिहासिकता की 
खोज करें तो या तो बिसी महापुरुष की जन्मतिथि द्वोने के कारण 
उन्हें वह महत्त्व प्राप्त हुआ है. अ्रथवा किसी जातीय विज्ञय के वे 
स्मारक हैं। प्रत्येक जाति इस प्रकार के उत्सव मनाकर अपने 
सजीव होने की घोषणा करती है, ओर इस तरह गौरवमय अतीत 
के साथ अपने वर्तमान का सम्बन्ध जोड़ती है। हिन्दू ज्ञाति के 
लिए भाद्रमास के छृप्णापक्त की अष्टमी भी इसी प्रकार का दिन है। 
इस तिथि को, सहस्रों वर्ष पहले, भगवान्‌ कृष्ण ने जन्म लिया था। 
उनकी जन्म-तिथि होने के कारण ही इसे जन्माष्टमी कहते हैं । 

यह्‌ हिन्दू जाति के लिए एक परम पवित्र दिन है । इस दिन 
उस महापुरुष ने जन्म लिया था जिसकी तुलना में कोई दूसरा महा- 
पुरुष नहीं ठहर सकता। प्रायः देखने में आता है कि दुनियाँ में 
अब तक जो जो महापुरुष हुए हैं उनमें से प्रत्येक में लोक-कल्याया 
की एक विशेष प्रवृत्ति अपनी चसमसीमा को पहुँची हुई थी । उसी 
के कारण वे अपने-अपने समाज में अद्धा और भक्ति के पात्र बने। 
कोई विद्वान था, कोई दीर था, कोई त्यागी था, कोई भक्त था, 
किसी की वक्‍तृत्वकला प्रसिद्ध है तो कोई राजनीति का पंडित था, 
इत्यादि । किन्तु हम देखते हैं. भगवान्‌ कृष्ण में जेसी सबेतोमुखी 





प्रतिभा थी वेसी ओर किसी में न थी। समस्त सुन्दर और अनु 
करणीय प्रवृत्तियों का समुच्चय केवल एक कृष्ण के ही चरित्र में 
देखने को मिलता है। कहीं हम उन्हें गरीब जनता की सेवा में 
तत्पर देखते हैं। कहीं परम योद्धा के रूप में पाते हैं, तो कहीं नृत्य 
ओर संगीत के आचार्य के रूप में वे हमारे सामने आ जाते हैं । 
कहीं वे प्रकांड राजनीति-विशारद बन जाते हैं तो कहीं सामाजिक 
व्यवस्था देने वाले । उन्होंने कभी स्वयं राज्य की बागडोर अपने 
हाथ में नहीं ली, लेकिन राजाओं को बनाना और बिगाड़ना उनके 
बाँये हाथ का खेल था। उनकी वक्‍्तृता में जाद था, उनके आचरण 
में पक्त्रिता थी । वे परम योगी-राज़ थे और श्रपू उपदेष्टा थे। 
उन्हाने अजुन के रथ का संचालन करके अखिल भारतीय राज- 
नीति का संचालन क्रिया था। उन्होंने गोता का उपदेश देकर 
अध्यात्म, दशन और कतेब्य की गुत्थियों को सुलझाया था। 
नहाने बाँसुरी बज़ाकर साहित्य, संगीत और कला की प्रतिष्ठा 
को थी । उन्होंने अशिष्ट ओर उद्ंड शिशुपाल का वध करके शिष्टा- 
चार की मर्यादा को स्थिर रक्‍्खा था। उन्होंने महाभारत का युद्ध 
कराके पाप ओर पाखंड की दुदेशा कराई थी। उन्होंने पांडवों 
की एकछत्रता स्थापित कराके धर्म और सत्य की पुनसस्थापना 
को थी। दरिद्र सुदामा की भेंट स्व्रीकार कर उन्होंने विनम्रता का 
आदश उपस्थित किया थ। । 

उनकी प्रतिभा के सूर्य से भारतवर्ष का आकाश जगमग हो 
गया था। सभी उनका लोहा मानते थे । एक छोर से दूसरे छोर 
तक लोगों के हृदय उनके आदर-सम्मान को बरिछ् जाते थे। फंस 
जैसे प्रबल नरेश को उसोके सिंहासन पर मारने वाले, जरासंध जैसे 
भूपाल को उसो के राजप्रासाद में स्व भिज्वाने वाले और दुर्योधन 
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जैसे कुरवीर की उसी को राजधानी में खुलेआम भत्सेना करने 
वाले कृष्ण अवश्य ही अकेले नहीं थे। उनके साथ लोकमत था । 
उन्हें जनता का बल प्राप्त था। वे जनादेन थे। तभी नो सफलता 
उनके शआगे-आगे चलती थी। यदि वे सब्र के प्यारे न होते 
तो यह सव कर सकना क्‍या उनके लिए शक्‍्य होता ! उनकी 
लोक-हितिषणा ने शत्रुओं के घर उनके भक्त पंदा कर दिए थे। 
अपने आचरण के कारण वयोवृद्धों में भी वे पूज्य थे । उनकी उप- 
स्थिति में कोई दूसरा अघ्ये का प्रथम अधिकारी न था। अपने 
जीवनकाल में ही इतना सम्मान उन्हें प्राप्त था | 

तभी तो भगवान्‌ व्यास जैसे महर्षियों ने उनका जीवन-चरित्र 
लिखकर अपनी वाणी को पवित्र क्रिया है। दिन्दू जाति के आधे 
साहित्य का एक मात्र वेही आलंबन हैं । उन्होंने वदिक कमे-क्रांड 
की जटिलता में पड़ी हुई शुष्क-हृदय हिन्दूज्ञाति में भावों की गंगा 
वहा दी थी। उन्होंने संस्कृति और सभ्यता के आदर्शो को आचरण 
की कसौटी पर कसके फिर से ताज़ा कर दिया था और यह सब 
करने वाले वही कृष्ण थे जो काराग्रह में पेदा हुए थे। गँवार 
ग्वालों फे साथ खेले ओर बड़े हुए थे, तथा वन-बन में गायें 
चराते फिरते थे । 

उन्हीं के पवित्र व्यक्तित्व के साथ सम्बद्ध होने के कारण जन्‍्मा- 
एम्ती की इतनी महिमा है। उस दिन अ्रत्येक हिंदू परिवार कृष्ण का 
जन्मोत्सव मनाकर उस महापुरुष की याद करता है । उनकी स्छ्ृति 
में श्पनी भ्रद्धा के फूल चढ़ाता है। उन्होंने जन्म लेकर संसार के 
सम्मुख जो जो आदश रक्खे थे, जन्माष्टमी के दिन उन आदर्शो 
को याद फिर ताज़ी हो जाती है। जीवन-संघपे में लोगों को पग- 
पण पर कठिनाइयाँ महसूस होती हैं ! ऐसे वहुत कम व्यक्ति होते 
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हैं, जो कतेव्य के राजमाग पर बिना विचलित हुए चले जाते हों। 
ऐसे लोगों को ठहर कर सोचने ओर कतेव्याकतंव्य का निश्चय 
कराने के लिए यह दिन बहुत उपयुक्त है। इस दिन लोगों की सदू- 
भावनाओं को नवन्नीवन प्राप्त होता है। वे फिर से अपने कतेव्य 
में जुट जाने के लिए प्रेरित होते हैं | उस दिन धार्मिक हिन्दू उपवास 
रखते हैं, और भगवान कृष्ण की आराधना करते हैं; आधी रात 
के समय क्ृष्ण-जन्म के उपरान्त वह व्रत समाप्त होता है। दिन 
भर के उपवास से एक आध्यात्मिक शक्ति प्राप्त होती है । 
यह कहा जा सकता है कि हज़ारों वर्ष से हम यह उत्सव 
मनाते चले आ रहे हैं, लेकिन दूमरा कृष्ण तो उत्पन्न नहीं हुआ । 
यह आदर्शों के अनुकरण की वात व्यर्थ सी है। इस प्रकार के 
जयन्ति-उत्सब्र सावेज्ननिक जीवन पर कोई प्रभाव नहीं डालते। 
ये केवल मनोविनोद की सामग्री हैं, ओर मनोविनोद अन्य 
प्रकार से भो क्रिया जा सकता है । इस प्रकार के उत्सब तो व्यक्ति- 
पुज्ञा को प्रश्रय देकर सामाजिक पराधीनता को जन्म देते हैं। 
लेकिन वास्तविकता यद्व नहीं है । ज्ञो लोग यह तक देते हैं वे यह 
भूल जाते हैं. कि हम जो अपना जातीय जीवन सहस्रों वर्ष तक 
कायम रख सके हैं, अनेक उथल-पुथलों के वाद भी हम जो जीवित 
हैं, उसमें इन उत्सवों का बड़ा हाथ है। दूसरे कृष्ण पेंद्ा न हुए 
सही, पर जाति के अन्दर कृष्ण के आदर्शा का आदर करने की 
भावना तो है। यह जीवन-जड़ी उसे अमर बनाने के लिए काफ़ी 
है । तब कोन कह सकता है कि भविष्य में भी वह अपने उद्देश्य की 
ध्िद्धि से वंचित रहेगा ! 
अतः प्रत्येक जाति जो दुनियाँ में जीना चाहती है, उसके 
लिए '्यावश्यक हैं कि वह अपने महापुरुषों की यादगार को सजीव 
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रक्खे । इस प्रकार के जयन्ती-उत्सव उसके जीवन के लिए परमा- 
वश्यक और परमोपयोगी हैं। आजकल नवीन सभ्यता की दुह्ाई 
देकर कुछ लोग अपने महापुरुषों के प्रति अनादरभाव प्रदर्शित 
करना द्टी उचित समभते हैं, लेकिन वे भी अपने न सही तो दूसरों 
के महापुरुषों के आगे सिर ऋकाते ही हैं | इस प्रकार जातीय-जीवन 
के लिए ऐसे उत्सवों की मान्यता में कोई फर्क नहीं आता। 

५“इसलिए प्रत्येक हिन्दू को जन्माष्टमी का उत्सव बड़ी धूमधाम 
से सनाना चाहिए। परन्तु इस धूमधाम में निरा बाहरी आडम्बर 
न होना चाहिए अ्रपितु प्रत्येक व्यक्ति को यह प्रदर्शित करना 
चाहिए कि उसकी भावना के भीतर भगवान क्रृष्ण का अबतार 
हुआ है, उसकी कहत्वशक्ति में वे आकर प्रवेश कर गये हैं, उनके 
आदशे उसके आचरणा में आकर मिल गये हैं । जिस दिन ऐसी 
जन्माष्टमी मनाई जायगी, उस दिन सत्य ही घर-घर कृष्ण का 
अबतार होगा । उस दिन अत्याचार और पापरूप कंस की पराजय 
हो ज्ञायगी, तथा सत्य, धरम और दया की विज्ञय-पताका उड़ेगी। 
तब भारतदासियों का ही नहीं विश्व-बासियों का कल्याण होगा । 
इसमें कौन संशय कर सकता है ? 
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प्राचोन भारत-विषयक हमारे ज्ञान के संबंध में कविवर रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर ने लिखा है कि, “आजकल भारतवषे का जो इतिहास पढ़ाया 
लाता है-जिसे रटकर लड़के परीत्षा देते हैं, वह आधी-रात के 
सन्नाटे में दिखाई दिये हुए दुःस्वप्न की कह्दानी मात्र हैं ।'“*'''इस 
पृथ्वी पर भारतवासियों का स्थान कहाँ है, इसका कुछ भी उत्तर ये 
इतिहास नहीं देते । इन्हें देखने से यही जान पड़ता है कि भारत- 
वासी कहीं हैं ही नहीं, भारत में जो लोग मारकाट, खूनखराबी, 
लूटपाट कर गये हैं वही जो कुछ हैं सो हैं ।” बात भी ऐसी ही है। 
हम लोग यही मान बेठे हैं क्रि भारत का इतिहास पठानों और 
मुगलों, पोचेगीज़ां और अंग्रेज़ों की विज्रय का इतिहास है। उनके 
पहले, श्रोर उनके आने के बाद के भारत के विषय में सत्र की 
ज़बानें चुप हैं । उनकी मौजूदगी में भारत था ही नहीं, और उनके 
आने से पूरे यहाँ श्रन्धकार-युग था, यह बात विदेशी सरकार के 
स्कूलों में भले ही मान्य हो, पर भारत के असली रूप की भाँकी 
की जिन्होंने एक भी झलक देखो है, वे इससे सहमत नहीं 
हो सकते । 

यदि सचमुच विदेशी-विजेताओं से ही भारतीय इतिद्ास का 
अस्तित्व *, तो प्रताप और शिवाज्नी, रणजीतसिंह और गुरु 
गोविन्द्सिह, सुरदास ओर तुलसीदास, तुकाराम और रामदास, 
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चेतन्‍्य और नानक का जन्‍्म-सूत्र किससे संबंधित किया 
ज्ञायगा ? इन्हीं विदेशियों के बबंडर की तह में श्रसली भारत 
का प्रशान्त महासागर हिलोरे ले रहा है। यदि हम सुदूर 
अतीत की ओर दृष्टि डालें, ओर अपने दृष्टि-्षेत्र में भारत के 
साथ संसार के अन्य देशों और महादेशों को ले लें तो एक अजीब 
ही दृश्य हमारी आँखों फे सामने आ जाता है। उस समय ज्ञान 
ओर वेभव का सूये भारत के आकाश में चमऋता दिखाई देता है। 
दुनियाँ के दूसरे भागों में घोर अज्ञान-निशा का साम्राज्य है। 
ज्ञातियाँ सो रही हैं। ज्ञो असमय में जाग ३ठे हैं, वे अंधकार में 
टटोल-टटोल कर बव्यथे बाहर निकलने का प्रयत्र कर रहे हैँ। इधर 
सरस्वती और दृशद्वती के किनारे, गंगा और गोदावरी के तटों 
पर, ज्ञान, विज्ञान ओर दर्शन की मीर्मासा में लोग रत हैं। हिमा- 
लय में कुवेर का घर है। महासागर में वरुण बसते हैं । वसुन्धरा 
पर लक्ष्मी नृत्य कर रही हैं । घरों में सरस्वती का आधिपत्य है । 
आकाश में सूये, चन्द्र ओर इन्द्र स्त्रय॑ मेघों को एकत्र करते हैं। 
समाज्न का संगठन स्वयं मनु ने क्रिया है । ब्राह्मण विद्या के आगार 
हैं। ज्षत्रिय वीरता के प्रतिरूप हैं। वेश्य व्यापार-कुशल हैं। श्‌द्र 
अपनी सेवा की पवित्र अंजलि से सत्र को मोल ले रहे हैं। राना 
अपने हाथ से हल चला कर प्रज्ञा को कतेत््य की महिमा मिखाते 
हैं। समय आने पर ऋषि तलवार ले कर अत्याचारियों का दमन 
करते हैं। स्त्रियाँ भी गार्गीं और मेत्रेयी, सोता ओर सावित्री बन 
कर पुरुषों को सहर्भिणी बनती हैं । यह भारत का प्राचीन रम्य- 
रूप | भाग्त के इसी रूप पर भारतवासी गये कर सकते हैं । विदेशी 
लोगों ने भारत के इस रूप को इतिद्वास में भले हो स्थान न रिया 
हो, पर प्राचोन भारत की अन्तरात्मा इन्दों तत्वों से बनो है। 





२० प्राचीन भारत 


समय के दूसरे स्तर में प्रवेश करके देखें तो भी भारत का 
ललाट ऊँचा है । वह अखिल संसार के उद्धार का संदेश, दिमालग्र 
के शिखरों पर, बड़े-बड़े अक्तरों में लिख रह्दा है। दुनियाँ उस धमम-ज्ञान 
के आगे सिर भ्ुका रही है । काशी और मगध, गया ओर कपिल- 
वस्तु की ओर संसार की आँखें लगी हैं । भगवान्‌ बुद्ध को वाणी 
हिन्दमहासागर को लाँध कर तथा हिमालय को बेधकर देशदेशान्तर 
में फेल गई है। राजा और प्रजा, ख्री और पुरुष, देशी और पर- 
देशी, उच्च ओर नीच के भेदभाव को उस महान दृष्टि-कोण में स्थान 
नहीं है । वहाँ ता प्राणिमात्र के लिए एक-सा भाव है । वह भारत 
जीवमात्र के दुख से दुखी ओर उसकी पीड़ा के निवारण में प्रयत्न- 
शील है | अशोक के शिला-लेखों में आज भी उस भारत का चित्र 
देखा जा सकता है । 

धर्म की भावुकता में हो भारत बहता हो सो बात नहीं । राज्- 
नीति और समाजनीति, व्यापार ओर व्यवसाय, कृषि ओर उद्योग 
विज्ञान और साहित्य में उसकी समता तत्कालीन विश्व में कहाँ है १ 
वह तक्षशिला का विश्वविद्यालय और बह अ्ष्टांग आयुर्वेद तथा 
वनस्पति-विज्ञान उस समय कहाँ थे ? सिकन्द्र का व्यास तट तक 
आकर पाटलिपुत्र के ऊपर एक ज्ञोर न आज़माना क्या नन्‍दों की 
रणदुद्धंपेता का परिचायक नहीं है ? पराजित पोरस ओर मालवों 
की तलवार ने ही क्या सिकन्दर को सावधान नहीं कर दिया था 
जिन्हें उष्ण देशवासी भारतीयों की विज्नय में विश्वास नहीं है वे 
सिकन्दर के सेनापति सेल्यूकस और सम्राट चन्द्रगुप्त के संघषे और 
उसके परिणाम को ज़रा देखने की कृपा करें। चाणक्य के श्रथ- 
शात्र ओर नन्‍दों तथा मोर्यों की अद्भुत शक्ति का उससे परिचय 
मिलता है । 
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यूरोप में यूनान उस समय चरम उत्कर्ष के दिन देख चुका था, 
तो भी यूनानी मेगस्थनीज़ बड़े आश्ये से कहता है कि, “यहाँ 
(भारत में) दो पौधे बड़े अ्रद्भुत होते हैं--एक कपड़े का पोधा है 
और दूसरा मधु का ।” गणित और ज्योतिष, चिकित्साशाश्न ओर 
नीतिशास्त्र के साथ-साथ भारत ने अरब और यूरोप को ईख और 
कपास भी दी थी। उस समय रेल नहीं थी, तार नहीं थे, विज्नली 
का यह वेज्ञानिक चमत्कार नहीं था, तो भी भारत के व्यापारपथ 
विस्तृत और दूरवर्ती देशों तक फेले थे। वर्मा और स्याम, चीन 
ओर तिब्बत, फारस ओर अरब, मिस्र ओर रोम भारतीय व्या- 
पारियों का मुँह ताकते थे। भारतीय जड़ा जावा ओर सुमात्रा तथा 
वाली आदि द्वीपों के किनारे जब लंगर डालते थे, तो वही दृश्य 
उपस्थित होता था जो आजकल जापानी और अंग्रेज़ी जहाज़ों के 
कलकत्ता और बंबई में आने से होता है। इस तरह धार्मिक रृष्टि से 
ही नहीं, हर रृष्टि से भारत दुनियाँ के लिए आश्रय का स्थान था। 
तो भी यह बात अवश्य है कि भारतीय जीवन में धर्म का स्थान 
प्रमुख था। उसक्रा प्रत्येक कार्य धर्म से समन्वित था। यहाँ तक 
कि भारत में राजनीति भी धर्म से अनुशासित होती थी। अशोक 
की धार्मिक विज्य की समानता दुनियाँ की कौन-सी राजनीतिक 
विजय करती है ? खून की नदियाँ वहाकर श्रस्थायी शान्ति फे 
दिन बहुतों ने देखे हैं, पर अभय का वरद हाथ वढ़ा कर इह- 
लौकिक और पारलोकिक अल्याण के दिन देखने का सौभाग्य 
भारत--प्राचीन भारत--को ही मिला है । 

पर जब हम जागते थे तो शेष जगत्‌ निद्रामम्न था था और 
श्राज जब दूसरे लोग जाग रहे हैं. तो हम पढ़े खुर्राटे ले रहे हे । 
आज्ञ शेष ज़गत्‌ काम-काज़ में लगा है। वेभव ओर आलोक का 
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सूर्य आज भारत के सिर से खिसक कर पश्चिम की ओर चला 
गया है। हम आज रात्रि के तमोमय अंचल में शरण पा रहे हैं। 
पर कया इसका यह श्रथे है कि आज शेष जगत्‌ की ही सत्ता है, 
हमारा कोई अस्तित्व ही नहीं है ? या हमारे ही साथ हमारा वह 
गौरवमय अतीत भी शेष ज्गत्‌ के साथ परिगणित करने की चीज़ 
नहीं रहा ? यह भ्रान्ति है। हम भी हैं, ओर हमारा अतीत भी है-- 
ओर साथ ही शेष जगत्‌ भी है। हाँ, कोई ज्ञागता है, कोई सो रहा 
है। ज्ञागने वालों ओर सोने वालों, दोनों को ध्यान रखना चाहिए 
कि कालचक्र की गति एक विशेष नियम की पावन्द है। जो सूर्य 
पूबे से पश्चिम को श्राज जाता है, वह्दी पुनः कल यहाँ प्रभात लायेगा, 
यही प्रकृति का अटल सिद्धान्त है। पूर्वीय देशों की कुलबुलाहट 
उसी भावी प्रभात की नवस्फूर्ति, नवज्ञीवन ओर नूतन उत्साह को 
सूचना दे रही है । किन्तु उस मंगलमय प्रभात की किरण जब 
इमारे मन्दिर की चूड़ा का स्पशे करे तो उस्ते ऐसा मालूम न पड़ने 
पावे कि हम विदेशी भावभ॑ंगी से उसका स्वागत कर रहे हैं। 
प्राचीन भारत की विशेषता हमारे अन्दर बनी रहनी चाहिए, ताकि 
हमें पहचानने में उसे देर न सगे । 





हिन्दी भाषा की उन्नाति 


हिन्दी भाषा का जन्मकाल और हिन्दू-साम्राज्य का पतन- 
काल करीब करीब एक ही हैं । वह्‌ समय राजनीतिक उथल-पुथल 
का था। उस समय हिन्दी केवल समाज के बोलचाल की भाषा 
थी। साहित्यिक भाषा का स्थान भी उसे प्राप्त हो गया था पर 
लड़ाई-भिड़ाई के उस युग में उत्कृष्ट ओर कलात्मक साहित्य रचने 
को किसी को फुरसत न थी । हिन्दी का आदि रूप जो साहित्य में 
सुरक्षित है वह भाटों ओर चारणों के रचे हुए राजाश्रों के बीरता- 
पूर्ण चरित्रों में है। इसी से उस काल को वीरगाथाकाल कहते हैं । 
उस समय के काव्यों में दिन्‍दी का वह रूप था जिसमें अपम्रंश 
तथा प्राकृत फे शब्दों का ज्यादा प्रयोग होता था । 

दो सौ वर्षो तक उपयुक्त अवस्था को पार करने के बाद हिन्दी 
भाषा का मध्यकाल शआ्आरम्म होता है। यह काल लंबा ओर बड़े 
महत्त्व का है। यह १३०० से १८०० सं० पर्यत चलता है। यह 
काल विशेषताओं की दृष्टि से दो उपविभागों में बाँठा जा सकता 
है। १३०० से १४०० तक पहला तथा १५०० से १८००, तक 
दूसरा। पहले भाग में द्विन्दी की पुरानी बोलियाँ घिस-मैंजकर 
क्रमश: श्रज्रभाषा, अ्रवधी और खड़ी बोली के रूप में आई। दूसरे 
भाग में उन्होंने प्रौढ़ता प्राप्त की तथा अन्त में श्रवथी और ब्रश 
भाषा का बहुत कुछ मिश्रण हो गया । इस दूसरे काल को हिन्दी 
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का स्वणेयुग कह सकते हैं क्‍योंकि इसी काल में सूर, तुलसी, रहीम 
ओर बिहारी जेसे कवि विद्वानों का हाथ इसमें लगा। मध्यक्राल 
के बाद वतेमानकाल आरम्भ होता है । इस काल में धीरे-धीरे 
ब्रज़भाषा और अवधी का प्रचार कम होकर खड़ी बोली का 
प्राधान्य होता गया । इस्त काल में भाषा की प्रवृत्ति गद्य-रचना की 
ओर विशेष हुई तथा प्राकृत की वहुलता को त्यागकर ईिंदी संस्कृत 
शब्दों से अपना कलेवर सजाने लगी । संस्कृत शब्दों को लेने की 
प्रवृत्ति कुछ-कुछ मध्यकाल में ही आरम्भ हो गई थी । श्राजकल 
हिंदू और मुसलमान, साहित्यिक और साधारण जन-समान्न सभी 
के व्यवहार की भाषा खड़ी बोली है। पर उसके तीन रूप हैं, 
(१) शुद्ध हिंदी--जो साहित्यिक भाषा है। (२) उर्दू--मुसलमार्नों 
में प्रचलित खड़ी बोली; यह साहित्यिक तथा बोलचाल दोनों की 
भाषा है और अरबी लिपि में लिखी जाती है। (३) हिंदुस्तानी-- 
यह साधारण जनसमाज में बोली जाती है । इसमें हिन्दी-उर्दू दोनों 
के शब्द प्रयुक्त होते हैं । यों भी कह सकते हैं, कि शुद्ध हिंदी और 
उदू की खाई हिन्दुस्तानी में आकर पट जाती है । 

इस प्रकार आजकल हिंदीभाषी प्रांतों में खड़ी बोली का ही 
साम्राज्य है ओर हिंदी कहने से उसी का बोच होता है। समाचार- 
पत्र ओर प्रेस के इस युग ने हिन्दी की उन्नति में बहुत बड़ा भाग 
लिया है। वतंमान हिंदी की उन्नति में पाश्चात्य विद्वानों और 
मिशनरियों का भी उसी प्रकार योग है, जिस प्रकार मध्यकाल में 
मुसलमानों का सहयोग था । इसके अतिरिक्त इस काल के साथ- 
साथ भारत में एड नाष्ट्रीयदा का भाव क्रमश: ढढ़ा है, उसने हिन्दी 
भाषा को सेवा करने के लिए भारत के अन्यान्य प्रांत के लोगों को 
भी उत्साद्दित किया है । क्‍योंकि एक-राष्ट्रीयता के भाव को दृढ़ 
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करने के लिए लोगों को एक राष्ट्रभाषा की आवश्यकता महसूस 
हुईं। तथा सब लोगों ने हिन्दी को ही राष्ट्रभाषा के रूप में 
स्वीकार किया । 
जब से हिन्दी को राष्ट्रभापा रूप से स्वीकार क्रिया गया ३ 
तब से उसकी उन्नति दिन दूनी, रात चोगुनी हो रही है ओर 
उसकी गति देखते हुए यह आशा होती है कि अदूर भविष्य में 
उसका साहित्य भारत की अन्यान्य भाषाओं से भी अधिक परिपूर्ण 
और महत्त्व का हो जायगा। आज हिन्दी में लेखकों, कवियों ओर 
विद्वा्तों की कमी नहीं है। जनता का सहयोग उसे पूरी तरह प्राप्त 
है। लोग हृदय से हिन्दी का स्वागत करते हैं, न केवल हिन्दी- 
भाषी प्रांतों में बल्कि दूसरे प्रांतों में भी । विश्वविद्यालयों ने उच्च से 
/उच्च कत्ता में हिन्दी के पठन-पाठन की सुविधा कर दी है। जमेनी 
और फ्रांस के विश्वविद्यालयों से हिन्दी पर निबन्ध लिखकर उच्चतम 
उपाधियाँ प्राप्त की जा सकती हैं । हिन्दी-नेखकों की कृतियों के 
अनुवाद अंग्रेज़ी और जापानी भाषा में होने लगे हैं। कहने का 
मतलब इतना ही है कि हिन्दी उपेक्षा के निम्नस्तर से ऊँची उठ 
गई है। देश-विदेश में उसका आदर और सम्मान होने के साधन 
हैं। तथापि हमें यह कहते हुए दुःख होता है कि सरकार की 
ओर से जेसा चाहिए वेसा सहयोग हिन्दी की उन्नति में प्राप्त नहीं 
हो रहा है । जनता की इतनी रुचि देखकर भी वह हिन्दी के प्रति 
श्रपनी तटस्थता की नीति पर ही स्थिर है। हिन्दी ने सरकारी 
क्षेत्रों में जो कुछ प्रवेश पाया भी है वह भी अपने प्रयत्न से | 
सरकार ने अपने संरक्षण का हाथ स्वतः उसकी ओर वढ़ाने की 
कप्ी कृपा नहीं की । 
उर्दू यद्यपि प्रचलित हिन्दी का दी एक प्रकार है, पर लिपिमेद 
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के कारण, तथा अरबी और फारसी भाषा के शब्दों का बाहुल्य 
होने से वह भारतीयों के लिए श्रनुकूल नहीं पड़ती। उदू को 
श्रदालती काये जसे सवेसाधारण के कामों में व्यवह्वत किये ज्ञाना, . 
चाय के पहाड़ी पोधे को मेदान में उगाने का हठ करने के समान 
है। उदूं ने कुछ मौलिक भेदों के कारण हिन्दी से अपने आपको 
पृथक कर लिया है। उसकी रक्षा न को जाय, ऐसा हम नहीं कहते । 
वह रहे, ओर उसके मौलिक भेदों की रक्ता के लिए अगर आव- 
श्यकता हो तो नवीन साहित्य भी निर्माण किया जाय, पर भारत 
में सावेजनिक कार्यो में उपयोग में आने के लिए हिन्दी को ही 
मुख्य स्थान दिया जाना चाहिए। इंगलेंड में भी फ्रेंच पढ़ लिख 
ओर बोल लेने वालों की संख्या कम नहीं है, पर स्वेसाधारण के 
कामों में फ्रेंच का व्यवहार कितना कष्टकर होगा इसका अनुमान 
सहज ही लगाया जा सकता है। 

इस प्रकार हम अन्त में इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि 
आजकल हिन्दी-भाषा राष्ट्रभाषा के स्थान पर आसीन हो जाने 
के कारण दिन-दिन उन्नति कर रही है। जनता ने उसे वह आसन 
प्रदान कर दिया है जिसके वह वास्तव में योग्य है । हिन्दी की 
उन्नति का अ्रन्दाज़ उसके समाचारपत्रों तथा प्रकाशित होने घाली 
पुस्तकों से लगाया जा सकता है, जिनकी संख्या दिन-दिन बढ़ 
रही है। सरकार का भी कत्तेब्य है कि वह हिन्दी की उन्नति में 
जनता ओर देश का साथ दे । 
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: ज्षिस यन्त्र से पुस्तकें और समाचारपत्र श्रादि छापे जाते हैं उस 
यन्त्र का नाम मुद्रणयन्त्र है। नई दुनियाँ ने बहुत से महत्त्तपूणे 
आविष्कार किये हैं । उन आविष्कारों से दुनियाँ का रूप ही बदल 
गया है। उन सब में भी यदि किसो आविष्कार को सब से अधिक 
महत्त्व दिया जञा सकता है तो वह यही मुद्रणयन्त्र है। तुम्हें ्राश्ये 
हो सकता है कि रेडियोफोन ओर टेलीविज़न आदि से भी मुद्रण- 
यन्त्र के आविष्कार का महत्त्व अ्रधिक क्यों है? तार, बिजली 
अ्रथवा हवाई जहाज़ों के आ्राविष्कार को क्यों न वह महत्त्व दिया 
ज्ञाय १ यह ठीक है कि ये दूसरे आविष्कार बहुत विचित्र हैं, 
इनमें छापे की कल के आविष्कार से कहीं श्रंधिक सूचषम बुद्धि ओर 
गहन विचारों का उपयोग हुआ है, लेकिन तो भी मुद्रणयन्त्र कौ 
भह्तिमा सर्वेसम्मत है । 

सुद्रणयन्त्र के आविष्कार के इस महत्त्व का कारण स्पष्ट है, 
ओर वह यह है कि पहले विचारों के प्रचार फे साधन उपलब्ध 
नहीं थे। श्रगर किसी के ध्यान में कोई नई सुझ आती भी तो 
वह उसी के पास रह जाती थी। दूसरे लोग उसकी सूझ से लाभ 
नहीं उठा सकते थे। इसलिए अनुसन्धान का काये शआगे बढ़ता ही 

न था। साथ ही अपनी नवीन सूम के लिए कहीं से प्रोत्साहन और 
आदर न पा सकने के कारण विचारशील ओर अ्रनुसन्धानप्रिय 
उबर मस्तिष्क भी दृताश हो जाते थे। आजकल जहाँ फोई नई 
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बात सूकी कि वह इस छापेखाने की सहायता से संसार के कोने- 
कोने में पहुँच जाती है। उसमें समस्त संसार की बुद्धि लग सकती 
है, और उस दिशा की ओर अधिक से अधिक छानबीन होने का 
अवसर रहता है। पहले हम अपने देश और प्रान्त के लोगों तक 
भी अपने विचारों का प्रचार नहीं कर पाते थे, और न उनका 
सहयोग प्राप्त कर सकते थे, अरब सारी दुनियाँ के देश हमारे ज्ञात- 
रूपी शिशु के क्रोड़ास्थल हैं। दूसरा कारण यह भी है. कि इस 
आविष्कार के हो जाने से यह भय नहीं रह गया कि एक बार ज्ञात 
हुई बात कभी भूल ज्ञायगी। एक प्रति के खो जाने या नष्ट हो 
ज्ञाने से कोई ज्ञात विषय विस्मृत भी हो सकता है पर जब् हज़ारों 
अतियाँ छपती हों तो उस बात के विस्म्ृत होने की संभावना नहीं 
रह जाती । कहीं न कहीं वह सदा मिल सक्रती है। तीसरे इस 
आविष्कार ने लोगों को अधिक्राधिक संख्या में साक्षर और शिक्षित 
होने में मदद दी है। प्राचीन काल में पुस्तकें अलभ्य वस्तु थीं। 
इसलिए शिक्षा का प्रचार कभी इस प्रकार सावेज्ननिक नहीं हो 
सका था । आज् प्रेस की सहायता से अमीर-गरीत्र सभी एक एक 
आने में अक्षरत्रोध खरीदकर अपने बच्चों को दे सकते हैं। 

यों तो अधिकांश आविष्कारों का श्रेय पाश्चात्य देशों को है, 
ओर बात भी ऐसी ही है कि पाश्ात्य देशों ने ही आधुनिक विज्ञान 
को वतेमान रूप दिया है। यही बात मुद्रणयन्त्र के संबंध में भी 
कही ज्ञा सकती है । इसका भी आधुनिक ढंग से आविष्कार और 
विक्रास यूरोप की भूमि में ही हुआ है । तथापि लोगों का अनुमान 
है कि मुद्रण॒यन्त्र का पहले पहल आविष्कार चीन देश में हुआ था । 
लेकिन यह भी स्वीकार करना पड़ेगा कि वहाँ यह कला अपने शेशव 
रूप में ही थी । आजकल जंसी सफलता उसे प्राप्त नहीं हुई थी । 
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एसीरिया ओर वेबीलोन में भी ईंटों पर श्रक्षर खोदकर छापने का 
काम होता था । इसके उपरान्त लकड़ी पर श््तर खोद कर उससे 
छापने का काम लिया ज्ञाने लगा । पर सच पूत्रा जाय तो मुद्रण- 
यन्त्र की सफलता पूर्वीय देशों में कहीं नहीं हुईं। उस समय लोगों 
ने काठ पर अक्षर खोद कर छापने से सरल विधि का विचार भी 
शायद नहीं क्रिया था । 

अन्त में यूरोप के लोगों का ध्यान इस ओर गया। अब 
देखना यह है कि यूरोप के क्रिस देश ने पहले-पहल छापे का यन्त्र 
निकाला। इस संबंध में लोगों की राय भिन्न-भिन्न हैं | कुछ लोग 
इसका श्रेय जमनी को देते हैं ओर कुड्ध हालेंड को | कई कारणों 
से हालेंड को इस आविष्कार का श्रेय मिलना चाहिये ! 

कहा जाता है कि हालेंड के कोस्टर नामी एक मनुष्य ने 
हारलेम नगर में पहले पहल एक पेड़ की छाल पर श्रत्तर खोद कर 
उससे किसी दूसरी चीज़ पर छापना आरम्भ किया । बाद में उसने 
प्रत्येक अक्षर के लिए सीसे का ठप्पा बनाया ओर कागज़ पर 
छापना शुरू किया । उसके छापेखाने के कुछ कार्यकर्ता हालेंड से 
जमेनी चले गये और कहा जाता है कि वे अपने साथ कुछ टाइप 
भी चुराकर लेते गये । जमंनी में इस मुद्रणप्रणाली को प्रचलित 
करने का श्रेय गटेनवगे नामक मनुष्य को है। उसने भी पहले-पहल 
काठ पर अत्तरों को खोद कर अपना काये आरम्भ किया था। 
फोस्टर ओर गटेनबगग दोनों के आविष्कारों का समय सन्‌ १४३६ 
से १४३६ के भ्रन्तगेत है । इनके बाद धीरे-धीरे यूरोप के अन्यान्य 
देशों में भी मुद्रणकला का विस्तार होने लगा ओर मुद्रण॒यन्त्र का 
भी विकास होता गया ! 

सोलहवीं शताब्दी के आरम्भ द्वोते-दोते जमेनी के लोगों ने 
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इस ओर विशेष ध्यान देना शुरू किया | तभी से वहाँ वाले इस 
कला में निरन्तर उन्नति करते गये । शेफर और स्टोनहोप नामक 
चतुर और कार्येशील कारीगरों के प्रयत्न से छापने के लिए वहाँ 
लोह्टे का यन्त्र बना ओर धातु के श्रक्तर ढालने का भी काम 
आरम्भ हुआ । कहना यह है क्रि मुद्रणयन्त्र के वर्तमान विकसित 
रूप का आभास यहीं से मिलता है । धीरे-धीरे इसमें ओर भी 
अनेक सुधार होते रहे । उन्नीसवीं सदी के आरम्भ में भाप की 
शक्ति की सहायता से एक ऐसा मुद्रणयन्त्र तयार क्रिया गया जिस 
में समाचारपत्र की दो हजार प्रतियाँ एक ही घंटे में छपने लगीं। 
कुछ समय बाद भाष का स्थान विद्युत्‌ ने ले लिया। जब विद्य॒त्‌ की 
सहायता से छापने की कल संचालित होने लगी तब तो सोलहपेजी 
समाचारपत्र की पचपन हज़ार प्रतियाँ तक प्रति घंटे छपने लगीं। 
यही नहीं अभी तक बरात्रर इसमें सुधार हो रहे हैं । इसके प्रत्येक 
अंग को सांगोपांग और पर्ण किया जा रहा है। वैज्ञानिक को अभी 
तक इसके विकास से पुणे संतोष नहीं हुआ है। श्रबतक ढले हुए 
टाइप काम में लाये जाते थे। कंपोजीटरों को उन्हें यथास्थान 
लगाना और छप जाने के बाद फिर डिस्ट्रिब्यूट करना--उनके 
नियत खाननों में डालना पढ़ता था । इधर लीनोटाइप की मशीन के 
श्रविप्कृत हो जाने से इसकी भी आवश्यकता नहीं रही । अब 
शक्तरों का ढलना और छापना एक साथ होता जाता है । हिंदी 
लीनोटाइप-यन्त्र बनाने में बड़ी कठिनाई पड़ रही थी। कारणा हि 
देवनागरी श्रक्षरों की एक तो संख्या बहुत है। फिर मात्राएँ और 
संयुक्ताक्षर मिलाने से उनकी संख्या और भी श्रधिक हो जाती है। 
हे : ब'त है कि हमारे ही देशवासी श्रीयुक्त हरिगोयल ने उस 
कटि+.. को हल कर लिया है और उन्होंने लीनोटाइप की ऐसी 
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मशीन तेयार कर ली है जिससे देवनागरी अत्तरों की छपाई होती 
है। हिन्दी के एक दो समाचारपत्र भी लीनोटाइप मशीन का 
उपयोग करने लगे हैं । यदि गुज्नराती, बंगला ओर गुरुमुखी लिखने 
में भी देवनागरी लिपि का प्रयोग किया जाने लगे तो दूसरी लिपियों 
फे लिए प्रथक्‌ पृथक मशीन बनाने की कठिनाई न प्रतीत होगी 
और इसी में अधिकाधिक सुधार किये जा सकेंगे । 
मुद्रणयन्त्र से संसार का क्रितना उपकार हुआ है यह बताना 
कठिन है। इसके अभाव में संसार के लोग कितने सदूप्रन्थों से 
अनभिज्ञ थे ? हाथ से लिखकर लोग कहाँ तक अपनी पुस्तकों का 
अचार कर सकते थे ? आज्न मुद्रण॒यन्त्र ने उस कठिनाई को दूर 
फर दिया है। इसी को बदौलत भारतवर्ष के कालिदास और भव- 
भूति, कपिल और पतंजलि, व्यास और वाल्मीकि की वाणी का 
'रसास्वादन आज्ञ अभारतीयों को भी संभव है। इसी क्री बरोलत 
शेक्सपियर और मिल्टन, शेली और कीट्स की विशेषताओं को 
अंगरेज़ों से इतर लोग भी जानते हैं। इसी की बदौलत वॉ्मिल श्रोर 
और दान्ते, गेटे और होमर की श्रमर रचनाओं का आनन्द हर 
कोई श्रनायास उठा सकता है। ज्ञामी और हाफ़िज़, उमसखेयाम 
सादी को बगेर फ़ारसी पढ़ा लिखा आज केसे ज्ञानता ? 
फार्लाइल और रस्किन, कांट और नित्शे के विचार-गांभीये का 
आनन्द आज़ प्रेस को सहायता से सवेसुलभ है। क्या यह साधारण 
लाभ है ? क्या प्रातःकाल होते ही दो पेसे में दुनियाँ भर के समा- 
चार और विचार बिना प्रेस के आविष्कार के कभी पढ़ने को नसीब 
हो सकते थे ? प्रेस ने हमें कुंए से निकालकर अनन्त जगत्‌ में खड़ा 
कर दिया है। उसने अज्ञान को दूर करके ज्ञान का सूये हमारी 
आँखों के सामने ला दिया है। 
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जहाँ मुद्रणयन्त्र से अनेक लाभ हुए हैं वहाँ दो चार द्वानियाँ 
भी हो रही हैं, पर लाभों का पलड़ा भारी होने से उस ओर किसी 
का ध्यान नहीं जाता । प्रेस से पहली हानि तो यही हुई है कि लोग 
मनमानी पुस्तकें छपाने लगे । उत्तम और उपयोगी पुस्तकों 
के साथ गन्दी और अश्लील पुस्तकों का प्रचार भी संभव हो गया 
है। इतनी बड़ी तादाद में पुस्तकें निकलने लगी हैं. कि अच्छी बुरी 
का विवेक करना भी कठिन हो रहा है। लोभी ओर स्वार्थी प्रकाशक 
रँंगीली-चटकीली भाषा में हानिकर अश्लील साहित्य देकर समाज 
में विष के बीज बोते हैं । इसका परिणाम आज हमारे सामने है। 
दूसरी हानि प्रेस से यह हुई कि लोग सुन्दर अक्षर लिखने की 
प्राचीन कला को भूल गए हैं. । अब कोई बना बनाकर धीरे धीरे 
अक्षर लिखने का प्रयत्न नहीं करता । इतना होने पर भी प्रेस के 
आविष्कार को अन्य तमाम आविष्कारों से अधिक उपयोगी 
मानना पड़ता ह। इसमें दो मत होने की संभावना नहीं हे। 


हिमालय और उसके लाभ 


भारतवषे में शायद ही कोई ऐसा व्यक्ति हो, जिसने गिरि-राज़ 
हिमालय का नाम न सुना हो । पोराणिक गाथाओ्रं में स्थान-स्थान 
पर इसका वर्णन आया है। जगन्माता पावेती इसी पवतराज की 
पुत्री मानी ज्ञाती हैं । भगवान शिवज्ञी का यही निवास-स्थान है । 
लगभग सभी प्राचीन और श्र्वाचीन कवियों ने इसका कुछ न कुछ 
बर्णन करके अपनी लेखनी, कल्पना और कृतियों को गौरवान्वित 
एवं श्रमर किया है। उत्तर भारत की सब बड़ी-बड़ी नदियों का 
उद्वम स्थान, प्राचीन काल के अ्रधिकांश तपोधनों की तपोभूमि, 
अनेकानेक जड़ी बूटियों का भंडार, उम्र में सबसे छोटा किन्तु 
ऊँचाई में सबसे बड़ा, यह नगाधिराज, संसार की सब्र जातियों 
ओर राष्ट्रों को अपनी आधिभोतिक और आध्यात्मिक विभूतियों 
से आकर्षित करने वाले भारतवर्ष की उत्तरी सीमा बनाता हुआ 
पूबे से पश्चिम तक, ब्रद्वा देश से अफगानिस्तान तक लगभग 
१६०० मील लंब्रा और कहीं कम ओर कहीं अधिक लगभग 
१४० मील चोड़ा, गर्वोननत मस्तक से खड़ा है। इतिहासकारों ने 
इसे भारतवणे के उत्तरी द्वार का पहरेदार माना है । डाक्टर इकबाल 
ने अपनी प्रसिद्ध कविता 'सारे जहाँ से अच्छा दिन्‍्दोस्ताँ हमारा! 
में इसी की ओर संकेत करते हुए लिखा है-- 
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“पर्वत जो सब्र से ऊँचा, हमसाया आसमाँ का | 
घह  संतरी हमागा, वह पासबा हमारा॥”? 
वास्तव में यह संसार भर के पवतों में सबसे ऊँचा है। अफ़गा- 
निस्तान का कुछ भाग, काश्मीर का उपज्नाऊ प्रदेश, युक्त प्रदेश का 
समूचा उत्तरी भाग, नेपाल, भूटान, आसाम का उत्तरी भाग और 
ब्रह्मदेश का कुछ उत्तरी भाग इसके उदार आश्रय में अपना काल- 
यापन कर रहे हें। सिन्‍धु ओर पंज्ञाव की पाँचों नदियाँ, गंगा, 
यमुना, गोमती, घाघरा, गंडक, सोन ओर ब्रह्मपुत्र आदि सभो 
प्रसिद्ध नदियाँ इसी में से निकली हैं । इस पहाड़ में ऐसे-ऐसे घने 
ज॑गल हैं, जिनमें स॒ये की एक किरण तक का १हुँचना संभव नहीं । 
पावेत्य प्रदेश में उत्पन्न होने वाले फल ओर मनुष्य अपने में एक 
विशेष प्रकार की अनन्यता रखते हैं । स्थान स्थान पर ऐसे प्राकृतिक 
दृश्य हैं, कि जिन्हें देखकर एक वार तो यह संदेह हो ही जाता है 
कि क्‍या स्‍्वगे का नन्दन-क्रानन इनसे श्रेष्ठ होगा ? स्वर्गीय 
पं० भ्रीधर पाठक इसे ही देख कर कह बेठे थे-- 
“के यह जादूमरी विश्ववाजीगर थैली। 
खेलत में खुलि परी शेल के सिर पर फेली ॥ 
प्रकृति यहाँ एकान्‍्त वेठि निज रूप सँवारति। 
पल पल पलटति वेश छनिक छवि छिन-छिन धारति ॥ 
१५ > भ( ट 
यही स्वर्ग सुरठोक यही खुर-कानन सुन्दर । 
यहाँ अमरन को ओक यहीं कहुँ वसत पुरन्द्र ॥” 
सा: थ पर उत्पन्न होनेवालो वनस्पतियाँ और जड़ी बूटियाँ, 
केवल परतत के ही नहीं संसार के सभी देशों के मनुष्यों 
के व्वार व्यन्वर्थन एवं प्राण-रक्षण का पुनीत कारये कर रही हैं। 
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इसके सोनों का जल स्वास्थ्यवधेक है। इस पर उत्पन्न होने वाले 
फल, संसार के किसी भी देश के फलों से, मधुरता तथा मानवशरीर 
पोषण के प्रधान गुण में ज़रा भी कम नहीं हैं। 

इस पर उत्पन्न होने वाले मनुष्यों के सुगठित शरीराबयवों को 
देख कर प्राचीनकाल के रोम ओर ग्रीस के तथा भारत के पुरुष-पुंगवों 
की याद आज्ञाती है । खान-पान एवं आहार-विहार में सादगी, 
ज्ञीवन के पारस्परिक व्यत्रहार में निष्कपटता, कठिन से कठिन काये 
की सहिष्णुनापूवेक संपन्‍न करने की श्रादत उनके विशेष गुण हैं। 
और यह तो कोन नहीं जानता, कि हिमालय की धाटियों और 
बागों में खेले हुए, उसके अन्न, फल ओर जल के खान-पान से 
पुष्ट अंगवाले गोरखे संसार की किसी भी समरब्यसनी जाति से 
शूरवीरता में कम नहीं हैं। हिमालय प्रान्त की देवियाँ सोंदये में 
श्रप्सराएँ ही हैं--नहीं नहीं यदि यह कहा जाय कि वेचारी 
अप्सराएँ उनके आगे नगण्य हैं तो ज़रा भी श्रत्युक्ति न होगी। 
उनमें से अधिकांश की आँखें वड़ी ओर काली, और उनका रंग 
गोरा होता है तथा उनके जीवन में स्थायित्व का गुण पर्याप्त 
मात्रा में देखा जाता है। कादम्बरी-कार महाकवि बाण भट्ट की 
भहार्वेता' इन्हीं में से एक थी । 

हिमालय के किसी भी भाग में चले ज्ञाइए, प्राकृतिक दृश्य 
एक से एक सुन्दर दिखाई देंगे। काश्मीर की घाटियाँ अपनी 
नेसर्गिक सुन्दरता में अद्वितीय हैं। शिमला, नंनीताल, दार्जिलिंग, 
मसूरी आदि स्थान अपनी रमणीयता के कारण प्रति वष भारतीय 
तथा प्रांतीय सरकारों को आकर्षित करते हैं। प्रोष्मावक्राश में 
कितने ही यात्री वहाँ पहुँचते हैं । हरिद्वार में "हर की पौड़ी” पर या 
फ़िसी मन्दिर के सर्वोच्च भाग पर चढ़ कर चारों ओर दृष्टि दौड़ा 
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कर देखिए, कि जो दृश्य आपको दिखाई देता है, वह अलोकिक 
और वर्णानातीत है, या नहीं ? प्राचीन कवियों ने अपने काब्यों 
में स्थान-स्थान पर इस गिरि-राज के सुन्दर दृश्यों का जो वन 
किया है, बह यदि विस्तृत रूप से लिखा जाय, तो एक बड़ा ग्रन्थ 
सहज ही तेयार हो सकता है। कविकुल-चूड़ामणि कालिदास का 
ऐसा एक भी काव्य या नाटक ग्रन्थ नहीं है, जिसमें उसका एक न 
एक पात्र उसके आदि, मध्य या अन्त में, हिमालय की उपत्यका 
में, था उसके किसी शिखर पर, या उससे उदगत ओर उसी में से 
प्रवाहित होने वाली क्रिसी पयस्विनी के तीर पर, मोक्त-प्राप्ति के 
लिए साधन करता हुआ, या अपने शत्रओं का दप-दमन करने के 
लिए श्रथवा विश्व-विज्य करने के लिए उम्र तपस्या करता हुआ, 
अथवा अपनी प्रेयसी के साथ बिहार करता हुआ, न पाया जादा 
हो । हिमालय के पावेत्य मार्ग में से जाते समय ऐसा मालूम पड़ता 
है, कि श्रब इस ऊँचे पवेत के बाद चढ़ाई नहीं आएगी, पर उस 
पवेत के उच्च शिखर पर पहुँचने पर एक दूसरा ऊँचा पवत दिखाई 
देता है । इसमें गोरीशंकर, काँचनजंत्रा और धवलगिरि तीन उच्च 
शिखर कहे जाते हैं। गोरीशंकर की ऊँचाई २६००२ फुट है । वहाँ 
पर सदा बर्फ पड़ी रहती है। अनेक देशी और विदेशी साहसिक्रों 
ने इस पर चढ़कर अनेक बार अपनी विजय का मंडा गाड़ना चाहा 
है, परन्तु अब तक सबको असफल होना पड़ा है। 

| तक गिरिराज्न हिमालय के विषय में जो कुछ लिखा गया 
है, उसमे उसके वणुन के साथ-साथ उससे होने वाले लाभों का भी 
डिचिस्मात्र अप्रत्यक्ष दिग्दशन करा दिया गया है। अब यह वर्णन 
समाप्त करने से पहले यह आवश्यक हू कि इस गिरि-राज्ञ से पहुंचने 
वाले लाभों का भरी प्रकार दिग्दर्शन करा दिया ज्ञाय। 


हिमालय और उसके लाभ ३७ 

प्रथम लाभ तो यह है, कि यह पबेत अनेक छोटी-बड़ी नदियों 
का जन्मदाता है। नदियाँ देश की उपञ्र ओर पेदावार में सद्ायक 
होती हैं । यदि भारत के उत्तर में हिमालय न होता, तो न तो भारत 
के उत्तर में सिंध से लेकर आसाम तक अनेक छोटी बड़ी 
नदियाँ होतीं ओर न यह इतना लंबा भूभाग धन-थान्यपूर्ण होता 
बल्कि मरुस्थल ही रह जाता । साथ ही न इन नदियों ओर भ्रवाहों 
से उत्पन्न होने वाली तथा आधुनिक कारखानों को चलाने वाली 
विद्युत शक्ति ही प्राप्त हो सकती। 

ट्वितीय लाभ हिमालय से यह है, कि यद जलपूण मेघों को तिब्बत 
की ओर नहीं जाने देता। वे इससे टक्रराकर अपना जल यहीं बरसा 
देते हैं और यह जल देश की पेदावार बढ़ाने में सहायक होता है । 

तृतीय लाभ इससे यह है, कि इसमें अनेक प्रकार को लकड़ियाँ 
अनेक प्रकार के पत्थर, अनेक प्रकार के भयंकर पशु, अनेक प्रकार 
वनस्पतियाँ, अनेक प्रकार की जड़ी-बूटियाँ और अनेक प्रकार की 
धातुएँ हैं। ये वस्तुएँ भारतवासियों को श्री-वृद्धि करने ओर उन्हें 
स्वस्थ और समृद्ध रखने में वहुत द्वी उपयोगी हैं । 

चौथा लाभ इससे यह है कि यह हिन्दुस्तान का उत्तरी 
पहरेदार है । उत्तर से भारत पर आक्रमण करना किसी भी 
देश के लिए असंभव है। जो लोग.इस विषय में वायुयानों की 
उपयोगिता पर विश्वास रखते हैं, उन्हें जानना चाहिए, कि वायुयान 
तराई और नेपाल जेसे स्थानों पर आक्रमण कर सकने में ही उप- 
योगी हो सकते हैं। भविष्य की कह नहीं सकते, आज्ञतक तो यह 
पवेतराज दुर्जेय ही रद्दा है। हाँ यद्द बात अलग है, कि इसके 
शरणांगतों]के पास वर्तमान विज्ञानाविष्कृत युद्धोपकरण न हों औ्रौर 
वे युद्ध-कला में पारंगत न हों । 


३८ हिमालय- और उसके छाम 


पाँचवाँ लाभ इस गिरि-राज़ से यह है, कि इसमें अनेक 
स्वास्थ्यवर्धक, सुन्दर और तीौथ स्थान है । - स्वास्थ्य-वर्% स्थानों 
पर निवास करके लोग नीरोगता प्राप्त करते हैं। सुन्दर और 
रमणीय स्थानों को देखकर तथा वहाँ रहकर लोग मानसिक आनन्द 
प्राप्त करते है । तीथे स्थानों की यात्रा करके अनेक श्रद्धालु और 
धर्मात्मा लोग श्रात्मिक शांति प्राप्त करते हैं--नहीं नहीं अपने 
विश्वास के अनुसार पूर्वजन्म के और इस जन्म के पापों से मुक्त 
हो कर आवागमन के भंमट को दूर करते हैं । 

छठा और सबसे बड़ा लाभ हिमालय से जो भारत को प्राप्त 
हो रहा है वह है भारतीयों की मानसिक और आध्यात्मिक भूख 
की शान्ति । हज़ारों बरसों से तपोबन आये ज्ञोग इस पवेतराज् की 
गोद में वेठकर अपनी वासनाओं पर विज्ञय प्राप्त कर मुक्ति प्राप्त 
करते रहे हैं। प्राचोन कवियों से लेकर आजतक के कवि इस 
पबेत-राज़ के उच्च शिखरों से प्रतिभा प्राप्त कर अपनी कल्पना की 
जड़ान उतनी ही ऊँची उड़ाते हैँ । उन तपोधनों के अनुभवों, दाशे- 
निकों के उच्च त्रिचारों और कवियों की रम्य कविताओं से भारतीय 
अपने मन की और आत्मा की क्षुधा को शांत करते रहते हैं । 
सारांश यह कि पर्वेतराज हिमालय हमारा पहरेदार हें, हमें स्वास्थ्य 
तथा शारीरिक शक्ति देनेवाला है, हमारी खेती और व्यवसायों को 
चलाने वाला है, सब से बढ़कर हमारे मन ओर आत्मा को संतुष्ट 
ओर पवित्र करने वाला है। इसके उपकारों से भारतीय कभी 
उऋणगा नहीं हो सकते । इसके उन्नत शिखर के सामने वे सदा सिर 
नवाते रहेंगे । 


प्रातःकाल का उठना 


क्या आप इस संसार में सफल मनुष्यों को श्रेणी में 
परिगणित होने के अमिलापी हैं ! क्या आप चाहते हैं, कि 
आपके ज्ञीवन में ऐसे अवसर या तो आएँ ही नहीं, या यदि आएँ 
भी तो बहुत ही कम, कि जब, किसी काये में घोर परिश्रम करने 
पर भी, आपको सफलता प्राप्त न हो ? क्या आपके हृदय में कोई 
महत्त्वाकाँत्ता है? ओर कया उस महत्त्वाकॉँज्ञा को पूर्ण करने के 
लिए आप प्रतिकूल परिस्थितियों से अविराम संघ करते रहने पर 
भी असफल ही होते रहते हैं ? और क्या आप यह जानना चाहेंगे, 
कि आप सरलता-पूर्वक अपने संकल्प झिस प्रकार पूणे कर सकते 
हैं। यदि हाँ, तो में दृढ़तापूवेक यह कहना चाहता हूँ, कि आप, 
यथासंभव प्रात:काल जल्दी उठने की आदत डालिये। संसार में 
दीर्घायु प्राप्त करने वाले ऐसे व्यक्ति कम हुए हैं, और प्रसिद्धि 
प्राप्त करने वाले ऐसे व्यक्ति तो बहुत हो कम--नहीं के ही 
समान- हुए हैं, जो प्रातःकाल उठने के आदी नहीं थे । यदि लोग 
विलंब से उठते हैं तो स्वाभाविक ही उन्हें अपना हरेक काम विलंब 
से करना पड़ता है, और फिर हर एक बात में तमाम दिन गड़बड़ 


र्ती है। 


प्रातःकाल का उठना ० 





प्रत्येक धमे, देश और जाति के महापुरुषों ने प्रातःकाल उठने 
की प्रशंसा मुक्तकंठ से को है । वे सब लोग, जो अन्य बातों में 
एक दूसरे के घोर विरोधी हैं, इस विषय पर निरपवाद रूप से 
एकमत हैं । 

फ्रेंकलिन का कहना है, कि जो व्यक्ति देर से उठता है, वह 
तमाम दिन घोर परिश्रम करते रहने पर भो, रात्रि तक अपना कार्य 
पूर्ण नहीं कर पाता। डान स्विफ़्ट कहता है. कि उसने क्रिसी ऐसे 
आदमी का नाम नहीं सुना, जो से चढ़ने तक ब्रिस्तरे पर पढ़े 
रहने की आदत रखते हुए भो महत्ता ओर प्रसिद्धि प्राप्त करने में 
समथ हुआ हो । 

बफ़ून नामक एक महाशय प्रसिद्ध अंग्रेज़ी लेखक हो चुके हैं । 
उन्होंने अंग्रेज़ी भाषा में अनेक प्ंथों का प्रणयन किया है । किंतु 
चनके प्रंथों का इतिहास बड़ा मनोरंज्क है, ओर उनके प्रंथों के 
लिखे जाने का सारा श्रेय इसी 'शीघ्र उठने की आदत” को है। 
वे कहते हैं, कि युवावस्था में में देर तक सोते रहने का बड़ा शौकीन 
था। मेरी इस आदत ने मुक्त से मेरा बहुत सा समय लूट लिया। 
लेकिन मेरे नौकर जोसेफ़ ने इस आदत को मेरे वश में लाने में 
मुझे बहुत सहायता दी । मैंने जोसेफ़ को वचन दिया कि यदि घह 
मुझे दिन के छः बजे उठा दिया करेगा तो में प्रतिदिन उसे एक 
क्राऊन पुरस्कार दूँगा। अगले दिन प्रातःकाल वह मुझे उठाने में 
चूका नहीं, पर उसे सिर्फ़ गाली मिली । दूसरे दिन भी उसने यही 
किया, पर डसे कुछ सफलता न मिली । तब मैंने उससे कहा, कि वह 
अपना काम करने का ढंग नहीं जानता । उसे चाहिए था; कि वह 
मेरे बचत का ध्यान रखे और मेरी धमकरियों एवं गालियों की 
परवाह न करे । अगले दिन उसने वल-प्रयोग किया। मैं बहुत क्रद्ध 





प्रातःकाऊरू का उठना ४१. 


हुआ। मैंने उसे गालियाँ दीं, पर जोसेफ़ मुझे; उठाने पर तुला रहा, 
और उठा कर ही माना। इस प्रकार बह प्रतिदिन पुरस्कृत होता 
रहा। मैं अपने दस-बारह प्रंथों के प्रणयन के लिए उस जोसेफ़ का 
, अत्यन्त ऋणी हूँ । 
प्रशिया के द्वितीय फ्रेडरिक ने सख्त आज्ञाएँ दे रखी थीं, कि 
प्रातःकाल के चार बजे के बाद उसे कभी भी न सोने दिया जाय । 
हुूस का पीटर मद्दान कहा करता था, कि में अपने जीवन को यथा- 
संभव बढ़ाना चाहता हूँ और इसौलिए यथासंभव कम सोना 
चाहता हूँ । 
इन्हीं महापुरुषों फे अनुभवों के कारण अंग्रेज़ी में यह उक्ति 
प्रसिद्ध है:-- 
“४ एश्लाए 40 9९0 2॥0 €३॥]५ (0 75९ 
७६९६ 9 गा ॥९3]0॥9, ४९४९ गाते छा, 
श्र्थात्‌ जल्दी सोना और जल्दी उठना मनुष्य को नीरोग, 
धनी और बुद्धिमान बनाता है। 
श्रव तक तो हमने पाश्चात्य महापुरुषों का मत लिखा है । 
अरब हम अपने भारतीय महापुरुषों के विचार लिखते हैं । 

* किसी भी पुराण को, किसी भी शास्त्र को, किसी भी स्मर्ति 
को और किसी भी नीतिप्रंथ को आप उठाकर देख लीजिये | सभी 
में प्रातःकाल उठने के अनेकानेक लाभ वार्णित पाइएगा | प्रत्येक 
वेद प्ंथ्र में भी प्रात:काल के समय शब्या त्यागने को बहुत ही 
स्वास्थ्यपद कहा गया है। 

“श्रह्मे मुहं बुघ्येत स्वस्थो रक्षार्थमायुषः । 
तत्न दुःखस्य शान्त्यर्थ स्मरेद्धि मधुसदनम्‌ ॥” 
उपयुक्त शोक वेद्यक फे प्रसिद्ध प्रन्थ 'भावपकाश' का है । 


श्र प्रात:काल का उठना 


इसका अर्थ यह है, कि स्वस्थ मनुष्य को चाहिए, कि वह अपने 
जीवन की रक्षा के लिए त्राह्ममुहते में अर्थात्‌ चार घड़ी तड़के उठ 
ज्ञाय और दुःख-नाश के लिए भगवान का भज्ञन करे। भारत के 
साम्राज्य-संस्थापक, और कूटनीतिज्ञ चाणक्य ने निम्नलिखित 
ख्ोकाधे में कहा है, कि-- 
“सूर्योदये चास्तमिते शयानं बिमुंचते श्रीयदिचक्रपाणिः ॥”? 

अर्थात्‌ सूयदिय और अस्त के समय सोनेवाले को, चाहे वह 
चक्रधारी विष्णु ही क्‍यों न हो, लक्ष्मी छोड़ देती है। 

यहाँ यह प्रश्न हो सकता है, कि आखिर सूर्योदय से पहले 
उठने में ऐसा कौन-सा जादू है, जो प्राच्य और पाश्चात्य महा- 
पुरुष उसकी प्रशंसा करते हैं । 

इस प्रश्न पर वेज्ञानिक दृष्टि से विचार भी किया गया है। 
भारतीय और भारतीयेतर बेद्रक म्रंथों में लिखा है. कि सूर्योदय से 
कुछ पहले के समय की हवा बहुत मनोरम ओर नीरोगताप्रद होती 
है । यदि कहा जाय, कि स्वास्थ्य के लिए अमृत-तुल्य होती है । 
तो ज़रा भी श्रत्युक्ति न होगी। भारतीय वैद्यक ग्रन्थों में उस समय 
को अमृतवेला कहा है । उस समय की हवा खून को साफ़ करती 
है। उसकी गति को तीत्र करती है । उस समय मस्तिष्क तरोताज़ा 
एवं हलका रहता है, इसलिए उस समय किसी भी विषय पर विचार 
करने के पश्चात्‌ जो निर्णय क्रिया जाता है, वह अधिक्राधिक 
निर्दोष होता है। उस समय मनुष्य अपने शरीर में एक विशेष 
प्रकार की फुर्ती अनुभव करता दें। विद्यार्थियों को अपना पाठ उस 
समय बहुत जल्दी याद हो जाता है, ओर फिर सरलता से भूला 
नहीं जाता । 

एक ,र आप चार बजे उठकर देखिए | आपको पता 


प्रातःझाकू का उठना दे 


क्षगेगा, कि आप स्वर्गीय आनन्द उपभोग कर रहे हैं। शय्या 
त्याग कर मुखमाजन ओर दल्त-मंत्रन आदि से निवृत्त होकर 
अपनी छत, किसी बाग या सड़क पर टहलिये, उस समय आप 
अनुभव करेंगे, कि आप में गत रात्रि को सोने से पहले की 
अपेत्ा अधिक उल्लास, अधिक उत्साह, अधिक कमेण्यता, अधिक 
स्फूर्ति, अधिक कतृ त्व-शक्ति और अधिक मानसिक्र एवं शारीरिक 
बल है। यदि गतरात्रि को आप किसी मानसिक चिंता से चिंतित 
थे, तो आज महसूस करेंगे, कि आप कुछ समय के लिए बिलकुल 
निश्चित हैं । 
इसके विपरीत आप एक वार सूर्योदय के बाद सात, श्राठ या 
नौ बजे उठिये। सब्र से पहले तो नींद उड़ जाने पर और आँखें 
खुल जाने पर भी बिस्तरे पर ही लेटे-लेटे करवट बदलते रहने की 
और श्थ्पा न त्यागने की आपकी इच्छा होगी। आपको पता 
लगेगा, कि श्राप में चिड़चिड़ापन है। आपके अ्रंग प्रत्यंग बिलकुल 
बलद्दीन एवं ढीले हैं। किसी भी काम के करने को श्रापका जी 
नहीं चाहता है। आप में डल्लास नहीं के वराबर है। आप में 
सत्साह का पर्याप्त-रपेण अभाव है। आपकी कर्मए्यता का 
दिवाला निकल चुका है। स्फूर्ति आपसे संबंध-विच्छेद कर चुकी 
। क्तृ त्वशक्ति आप से असहयोग कर चुकी है। सारांश यह है 
कि न तो आपका शरीर आपके अधिकार में है, ओर न आपका 
मस्तिष्क ही । आपके हाथ-पेर के मुक्त रहते हुए भी आप किसी 
बन्यन से बँधे हुए हैं। भला यह कितने दु:ख का विषय है, कि विना 
किसी प्रकार के रोग से ग्रस्त हुए, आपकी ऐसी दशा ह्वो जाय, कि 
आप अपनी प्रबल इच्छा होते हुए भी कोई काये अपनी इच्छानु- 
सार न कर सकें। इन सव कमज़ोरियों का कारण देर से उठना 
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है । अतः यदि आप उस पर विज्नय पाना चाहते हों तो प्रात:काल 
उठने की आदत डालिये । 

यदि आप प्रात:काल उठने का लाभ समझ गये हैं, और सदा 
प्रातःकाल उठने का पक्का इरादा कर चुके है, तो श्रापको हम यह्‌ 
कह देना चाहते हैं, कि अभ्यासी के लिए यह काये प्रार॑भ में कुछ 
कठिन अवश्य है। किन्तु आपको चुन लेना होगा, कि प्रात:काल 
उठने की आदत डालने की कठिनता तथा उससे होने वाले लाभ-- 
इन दोनों में से कौन श्रेष्ठ है ? किसी भी कार्य वा किसी भी श्रादत 
को केवल कठिन होने के कारण ही छोड़ देने से तो काम नहीं 
चलेगा । 

जल्‍दी उठने के लिए यह नितांत आवश्यक है, कि आप शीघ्र 
ही सो जाएँ । प्रकृति ने अपने अनिवार्य नियमानुसार हमारा निर्माण 
ही इस प्रकार क्रिया है कि हम मध्य रात्रि के पूवे ही विश्राम करने 
चले जाएँ। डाक्टर डाइट श्रपने विद्यार्थियों से कहा करते थे, 
मध्यरात्रि के पहिले की एक घंटे की नींद बाद के दो घंटों की नींद 
के समान है। इसलिए आप ठीक दस बजे सो जाएँ । ऐसी दशा 
में आप पाँच बजे आसानी से उठ सकेंगे, ओर आपको किसी भी 
प्रकार यह आदत डालनी चाहिए। 


वसनन्‍्त ऋतु 


कवियों ने वसन्‍त को ऋतुराज कद्ठा है। यह उपमा इस कदर 
चूरी उतरती हैं, कि विशेष कुछ कहने की ज़रूरत नहीं रह जाती । 
चसन्‍्त का वेभव राजाओं का सा ही है। फूलों का मुकुट पहनकर 
जब वह आता है तो कोन उसे राजा नहीं मानता ? कोयल आम 
की डाल पर बैठ कर जब मतवाली होकर गाती है तो इसके सिवाय 
कुछ मन में आता द्वी नहीं कि वह प्रकृति-रानी को उसके प्रियतम 
ऋतुराज के आने की सूचना दे रही है। रात द्वी रात में दुनिर्याँ 
बदल ज्ञाती है। नई-नई स्निग्ध कोमल कोंपलें लता और वृत्तों को 
डक लेती हैं। आम मंज़री से लद जाते हैं और इस प्रकार भूमने 
लगते हैं मानों ऋतुराज के ऊपर चँँवर डुला रहे हों । वन और उप- 
बन राजमहलों की तरह श्री और शोभा सम्पन्न हो जाते हैं। फूलों 
की सुगन्ध ओर मकरन्द का इत्र सब जगह छिड़क दिया जाता है। 
ऋतुराज़ के भरे दरबार का एक बार भी दशेन कर लेने वाले 
जीवन भर अपने को क्ृताये मानते हैं । 

यों तो वसनन्त ऋतु के महीने चेत्र और वेशाख माने जाते हैं । 
वास्तव में श्रत्यन्त प्राचीन काल में इन्हीं महीनों में बसन्‍त का 
आगमन भी द्वोता था, पर कालक्रम से इथ्र सूर्य और ५)थ्वों की 
स्थिति में बहुत अन्तर पड़ गया है । यह तो सबको मालूम ही है 
कि शतु-परिवतेन सूर्य और पृथ्वी के स्थिति-भेद से ही दोता है। 


४६ बसन्‍्त-ऋतु 


यदि सदा उनकी एक-सी स्थिति रहती तो ऋतु कभी न बदलती। 
लेकिन उनकी स्थिति एक क्षण के लिए भी स्थायी नहीं है, और 
सदा बदला करती है। फल यह हुआ है कि प्राचीन काल में जहाँ 
वसन्तारंभ चेत्र के शुरू में होता था वहाँ पर अब वसन्‍्तपंचमी से 
ही हो ज्ञाता है। अब वसन्‍्त ऋतु यथार्थ में आधे चेत्र तक 
रहती है । 

इस समय सूर्य काफी दूर तक उत्तरायण में आ जाता है। 
उसकी किरणों उत्तरी भूमंडल पर पहले से अधिक सीधी पड़ने 
लगती हैं । शीत की कठोरता कम हो जाती है । ग्रोष्म की 
विकरालता भी तव तक नहीं आने पाती। हिमालय की उत्तरी 
शीतल शुष्क हवाओं का चलना बंद हो जाता है। उनके स्थान 
पर शीतल-मन्द-सुगन्ध दक्षिण समीर का संचार होने लगता है। 
मज़े का मौसम होता है। न बहुन शीत, न बहुत उष्णा। अ्रत्यन्ता 
शीत से गाढ़ा हुआ रक्त नाड़ियों में फिर से संचालित होने लगता: 
है । जाड़े की लंबी लंग्री रातों और छोटे छोटे दिनों में ठिठुरी हुई 
दुनियाँ श्रव शीत से त्राण पाकर अँगड़ाई लेने लगती है। प्रकृति 
भी लंबी निद्रा के बाद आँखें खोलती है। डिमाहत हरियाली में भी 
नवीन रस का संचार होने लगता है । वसन्‍्त पंचमी के आते-आते 
ऋतु में इस प्रकार परिवतेन दिखाई देने लगता है । प्राकृतिक शोभा 
से माता वसुन्धरा का वक्ष:स्थल दशनीय हो उठता है । 

वसन्तऋतु में ज़रा अपने घर की चहारदीवारी से वाहर चले 
ज्ञाइये । दुनियाँदररी और ग्रइस्थी के संकट से थोड़ी सी फुरसत 
निकाल कर कुछ देर के लिए प्रकृति के आँगन में सर कर आइये। 
आहा !' नी शोभा है! केसा आहाद है ! कैसा उन्माद है! 
केंसी र गीयता है ! क्रितनी सुपमा है ! नाना प्रकार के फूल खिले 
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हैं। उनके रूप-रंग का तो कइना हो क्या ? कोई नीला है, कोई 
गुलाबी है, कोई बैंगनी है, कोई चंपई है, कोई केसरिया है, कोई 
एकदम लाल है। श्राम की मंज़री ओर तरह तरह के फूलों को 
स्पशे करके, उनको भोनी सुगन्ध के भार से लदी हुई, जो मन्द 
बयार धीरे-धीरे चल रही है, उसमें कितनी मादकता है ? तभी तो 
कोयल अधीर होकर गा रही है। सोरभ ने भोंरों ओर मधुमक्खियों 
को उन्मत्त बना दिया है। वे मधुर-मधुर भीनी-भीनी गुंजार करते 
हुए फूलों के रस का पान कर रहे हैं। ऐसा मालूम पड़ता है 
कि प्रकृति के रोम-रोम से संगीत को स्व॒र-लहरो फूट पढ़ती हूँ । 
भाँति भाँति के पत्तियों से वन उपवन मुखरित हो उठ हैं । प्रकृति के 
महोत्सव के सुन्दर समय में उनके कल-कंठ ओर भी रसीले हो गए 
हैं। जंगली पशुओं के स्वच्छल्द बिचरने की इच्छा बलवती हो गई 
है । प्रकृति के रंगबिरंगे परिधान में वे कभी छिपते, कभी प्रकट 
होते, और कभी क्रीड़ा करते हुए दिखाई पड़ते हैं। प्रातःकाल सूर्य 
भी नई शोभा को लेकर निकलता है। चाँदनी मस्ती बरसाने 
लगी है। तारागयों में सदा से अधिक मनोद्वारिता आा गई है। 
दिन और रातें दोनों ही समसुखद हो गए हैं। कहाँ तक कहा जाय, 
लड़ और चेतन सभी में एक प्रकार की अपूर्व विलक्षणता का 
समावेश हो गया है। सब में जीवन-धारा शअबाधगति से प्रवाहित 
होने लगी है। सूखे ढूँंठ लहलहा उठे हैं. मुदों में प्राण का संचार 
हो गया है। जीवन और स्पन्दन स्फूर्ति और सज्गता से धारों 
दिशाएँ भर गई हैं । 

ऐसे समय मनुष्य का तो पूछना ही कया ? वह तो सब से बड़ा 
सॉंदयोपासक है । उसका हृदय तो इस समय बाँसों उछलने लगता 
है। यद्द सुद्दावना काल उसे इस कदर प्रिय है कि उसने इसे अपने 


"३८ वसनन्‍्त ऋतु 


साहित्य में सुरक्षित कर रक्‍्खा है। बसंत जेसा विस्तृत, विशद 
और सांगोपांग वणेन और क्रिसी काल का नहीं मिलता। चित्रों 
में वसनन्‍्त है। काब्यों में वसन्‍्त है | गीतों में वसन्‍्त है। कहाँ तक 
कहें, वसन्‍त को जीवन में भर रखने के लिए मनुष्य का श्रधिक्र से 
अधिक प्रयत्न हुआ है। यदद सव इसीलिए कि उसकी अपूर्व छटा ने 
उसके हृदय को विमोद्दित कर लिया है। उत्सुकता ओर उल्लास में 
मग्न हो कर वह आत्मविस्मृत हो गया है। उसकी हार्दिक परवशता 
और ओआत्मविस्मृति अनेकों स्रोतों से फूट पड़ी है । प्रकृति के 
माधुये पर रीमकर वह कभी गाता है, कभी गुनगुनाता है, 
कभी उत्सव मनाता है और कभी भाव-विभोर होकर नाचने लगता 
है । वसनन्‍्तपंचमी के उत्सत्र से उसके उल्लास-समुद्र में ज्वार आने 
लगते हैं । होली की पूर्णिमा वह रात्रि है जब कि वह ज्वार अपनी 
सोमा को पहुँच जाता है। प्रक्नति के रंग में रेंगकर, संसार के 
आनन्द में आननिदित होकर, मनुष्य प्रेम और वासना के प्रवाह में 
अपने को छोड़ देता है। वसन्‍्ती क्त्रों से स्त्रियाँ सन्न जाती हैं। 
पुरुष गुलाल और रंग की वर्षा करते फिरते हैं । पिचकारियाँ चल 
रही हैं। रंग से कपड़े भीग गए हैं । शरीर तरबतर हो रहा है। 
हैँसी और मुसकराहट फेल रही है। गलियों में, बाजारों में, घरों 
में, दस्वाज़ों पर टोल के टोल वालक वृद्ध स्त्री-पुरुष जमा हैं। 
संगीत छिड़ रहे हैं। समां बँध रहा है। राग अलापे जा रहे हैं । 
इस मर्यादोल्‍लंबन को देखकर कोई कोई विदेशी भारतवासियों के 
सभ्य होने में सन्देद करने लगते हैं । उन्हीं की देखादेखी कभी- 
कभी कोई-कोई भारत-वासी भी नाक-भों सिक्रोड़ते और सुधार का 
भंडा ऊँचा करते दिखाई देते हैं, क्रिन्तु उन्हें जाकर विधाता को 
समभाना चाहिए। उसकी रसिकता को ही दोष देना चाहिए कि 


बध्चन्त ऋतु डर 


उसने भारतभूमि को दुनिया से निराला क्‍यों बनाया ? मनुष्य के 
लिए तो प्रकृति के उन्माद से उन्मत्त होना स्वाभाविक ही है। जब 
प्रकृति का रूप-सोंदय अपनी मर्यादा का अनायास उल्लंघन कर 
जाता है तो उसके पुज्ञारी, मनुष्य की भावना क्यों न आलोडित 
हो उठे ! हमारी समझ से तो अगर मनुष्य इस महोत्सव में अपने 
भावातिरेक का परिचय न देता तो वह श्रस्वाभाविक गम्भीरता का 
ढोंग रचने का प्रयत्न करता । 

वसन्‍्त ऋतु सबसे श्रधिक स्निग्ध ऋतु है । फूलों और पत्तों 
से लेकर समस्त प्राणियों में इस समय स्निग्वता ओर सरसता का 
आधिक्य रहता है | इसलिए यह ऋतु स्वास्थ्य-सुधार के लिए सर्वो- 
क्तम है । इस ऋतु में प्रात:काल का वायु-सेवन ओर भ्रमण बड़ा 
लाभदायक होता है। जो लोग इस ऋतु में प्रकृति के सामीप्य में 
ज्यादा रहते हैं, स्वच्छ वायु का सेबन करते हैं, वे बषे के शेप भाग 
में श्राधि-व्याधियों से मुक्त रहते हैं । जो विपरीत शआह्यार-विद्वार के 
कारण इस ऋतु में रोगप्रस्त हो जाते हैं, उन्हें सालभर कष्ट उठाना 
पड़ता है। स्निग्ध होने के कारण ऋतु में कफ़ की प्रधानता रहती 
है। अतः इस ऋतु के रोगियों को खाँसी आदि के कारण बड़ा 
परेशान होना पड़ता है । इस ऋतु के लिए भ्रमण ही पथ्य कहा 
गया है। 

इस ऋतु में मघुमकि्खियों, भोरों ओर तितलियों के एक फूल से 
दूसरे फूल पर बेठने से वनस्पतियों में रज और पराग का मिश्रण 
होता है। यह काये ह॒वा के द्वारा भी होता है । पर ये, कीट-पतंगे 
सष्टि-विधान में बहुत कुछ योग देते हैं. । केवल वनस्पति जगत ही 
क्यों बहुत से पत्तियों और जंगली जीवों के गर्भावान का काल 
है। अगर कहें तो कह सकते हैं कि जाड़े में बूढ़े विधाता के 





जु० वसनन्‍्त ऋतु 


हाथ भी सजन-काये जल्दी जल्दी नहीं कर पाते इसलिए वसन्त में वह 
उस कमी को पूरा कर देते हैं। हेमन्त में जहाँ जीवधारियों के दशेन 
दुलेभ हो जाते हैं, वहाँ वसन्‍त के साथ ही उनकी सृष्टि बड़े वेग से 
होने लगती है । क्या वनस्पति जगत्‌ और क्या पशु-पक्ती सबका 
मेला लग जाता है। बसन्‍त एक नया संसार लेकर अव॒तरित होता 
है । इसीलिए उसमें इतनी सन्नीवता है। 

भारत की सी ऋतुओं का विधान दुनियाँ के और किसी देश 
में नहीं है। कहीं दो ही ऋतु होती हैं, कहीं तीन और कंहीं चार। 
कोई कोई ऐसे देश भी हैं जहाँ सदा एक ही सी ऋतु, थोड़े बहुत' 
अन्तर से, रहती है। किसी देश में वर्षा का कोई काल ही निश्चित 
नहीं । कहीं-कहीं चार-चार पाँच-पाँच वर्ष तक वर्षा नहीं होती । 
इस दृष्टि से भारत सोभाग्यशाली देश है, जहाँ क्रम-क्रम से दो नहीं 
चार नहीं, छः ऋतुओं का फेरा हरसाल होता है । उनमें भी भारत 
को वसन्तऋतु तो तीनों लोकों की श्रभिलाषा की वस्तु है । तभी 
देवता भी भारतभूमि में जन्म लेने के लिए उत्सुक रहते हैं। 


॥] भ्टो 
(७७: 
समाचार-पत्रों से छाभ 


श्रंगरेज़ी राज्य के साथ-साथ हमारे देश में कुछ नई चीज़ें 
आई। उन चीजों में से एक चीज़ है समाचार-पत्र । अंगरेज़ों से 
पहले समाचार-पत्रों का कोई नाम भी न ज्ञानता था। भारत में 
अंगरेज़ अधिकारियों ने ही सत्र से पहला समाचार-पत्र निकाला 
था। श्राज्ञ तो विभिन्‍न भाषाओं में सेकड़ों समाचार-पत्र प्रकाशित 
हो रहे हैं । समाचार-पत्रों से पहुँचने वाले लाभों का दिग्दर्शन 
कराना ही इस लेख का ध्येय है । 
समाचार-पत्र संचालन स्वंयं दी एक व्यवसाय है । यद्यपि अरब 
तक शुद्ध व्यवसाय के रूप में, हमारे देश में इसका बहुत ही कम 
प्रचलन हुआ, तथापि कुछ व्यक्ति ्रौर कुछ कंपनियाँ ऐसी हैं, 
इस कार्य को केवल व्यवसाय के रूप में करफे घन और 
यश प्राप्त किया है और अधिकांश में तो यह कार्य यहाँ अभी लोक- 
सेवा के नाम पर ही किया जाता है। कुछ दूरदर्शी पत्रकार महानु- 
भावों का यह अनुमान है, कि निकट भविष्य में यह काये शुद्ध 
व्यापारिक दृष्टि से किया ज्ञायगा। इसके पूवे चिह तो श्रभी से रग्गोचर 
लगे हैं । जब यह काये स्वयं ही एक व्यापार है तो यह भी 
हमें मानना पड़ेगा, कि इसकी उपयोगिता श्रस्वरीकृत नहीं की जा 
सकती । कितने ही व्यक्तियों को इससे रोटी चल सकती है, श्रौर 
धजुभवो व्यक्ति तो मालदार हो सकते हैं । 





ह। 


डर समाचार-पत्रों से छाम । 


देश-विदेश के समाचार जानना, एक वेग्रक्तिक लाभ के रूप में 
समाचार-पत्रों से दी संभव है। संसार में भिन्‍न भिन्‍न प्रकार के 
व्यक्ति हैं। उनकी रुचि भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार की है । वे अपनो 
रुचि के अनुसार भिन्न-भिन्न प्रकार के संवादों को पसंद करते हैं। 
पृथ्वी के विभिन्‍न भागों में विभिन्‍न प्रकार की घटनाएँ घटा करती 
हैँ । यह समाचारपत्रों का ही काये है, कि वे उन विभिन्‍न प्रकार को 
घटनाओं का संवाद दुनियाँ के इस छोर से उस छोर तक पहुँचा दें। 

हमारे राष्ट्रीय जीवन के निर्माण का कार्य समाचार-पत्र करते 
रहते हैं । पाश्चात्य देश की सरकारें इनकी महत्ता को खूब ज्ञानती 
हैं। बात की वात में ये जनता की विचारधारा को पलट सकते हैं । 
जनता को क्रिसी भी शासनप्रणाली के अनुकूल या प्रतिकूल ये 
बात की वात में कर सकते हैं । इन का यह प्रभाव तो शिक्षित 
प्रदेशों में होता है। भारत जसे अशिक्षित देश की तो बात ही 
निराली है । 

समाचार-पत्रों का एक लाभ विज्ञापन है। छोटे से छोटे दुकान- 
दार से लेकर बड़ी से बड़ी कंपनी को भी इस वात की अनिवाये 
आवश्यकता रहती है, क्रि उसका माल बड़ी मात्रा में बिके । यह 
तभी हो सकता है, कि जब बहुत से आदमी इस बात को जानें, कि 
श्रमुक व्यक्ति की दुकान पर श्रमुक माल श्रच्छा और सस्ता 
मिलता है, अथवा अमुक कंपनी अमुक वस्तु बहुलता से निर्माण 
करती है । अब दुकानदार या बड़ी से बड़ी कंपनी के लिए भी तो 
यह संभव नहीं कि वह एक एक व्यक्ति को अलग अलग इस बात 
की सूचना देती फिरे । ऐसा करने में उसे समय और घन के अप- 
व्यय तथा असुविधा को अधिकता का सामना करना पड़ेगा। पर 
समाचार-त्रा म दिल्लापन ६५८२ आप यह काये सरलता से कर 


समाचारपत्रों से लाभ ५३ 


सकते हैं। आपको नोकर की, अपने बच्चों के लिए अध्यापक की, 
कन्या या पुत्र के लिए वर या वधू की या श्रन्य किसी प्रकार की 
आवश्यकता है, तो किसी समाचार-प्र्र में विज्ञापन दीजिये, आप 
अधिकांश में सफल होंगे। 

समाचार-पत्रों से अनुकूल या प्रतिकूल प्रचार भी किया ज्ञा 
सकता है। असेंब्रली, काउंसिल, म्युनिसिपलबो्ड या श्रन्य किसी 
संस्था के चुनाव के समय उम्म्ोदवार लोग अपनी सच्ची या भूठी, 
महत्ता और उपयोगिता, मतदाताओं को बतलाने तथा अपने प्रति- 
स्पर्धी को मतदाताओं की दृष्टि में गिरा देने के इरादे से अन्य प्रकार 
के प्रचार-साधनों के अतिरिक्त समाचार-पत्रों का विशेष रूप से 
सहारा लिया करते हैं और यह निश्चित ही है, कि जिस उम्मीदवार 
का प्रचार समाचार»तत्र बढ़िया ढंग से करते हैं, वद्दी सफलता प्लाप्र 
करता है। 

यह लोकतंत्र का ज़माना है। इस समय प्रत्येक शासक को, 
चाह्टे वह कितना ही स्वेच्छाचारी हो, श्रपने प्रत्येक अच्छे या बुरे 
काये के लिए, अपने शासितों को अनिच्छा-पूवेक ही सदी, उत्तर 
देना पड़ता है। श्रतः प्रत्येक शासऋ चाहता है, क्रि जनता उसके 
पक्त में हो, उसकी कार्यप्रणाली का समथैन करे, उसके द्वारा निर्भित 
नियम का ओचित्य स्वीकार करे । इसलिए वह समाचार-पत्रों द्वारा 
ही अपनी नीति का जनता पर स्पष्टीकरण कर सकता है। जनता 
फे नेता भी श्रपनी नीति समझाने फे लिए ऐसा ही करते हैं । 
दूसरी ओर शासित भी अपने शासक या नेता की कार्यप्रणाली के 
विषय में जानना चाहते हैं | वे समाचार-पत्रों में लेखों द्वारा ही उन 
के कार्यो की अनुकूल या प्रतिकूल समालोचना करते हैं। और 
प्राय; देखा ज्ञाता है कि बुद्धिमान शासक या नेता अपने कार्यो का 


ण्ड समाचार-पत्रों से लाम 





विरोध होते हुए देखकर अपनी कार्यप्रणाली को बदल देते हैं, और 
ज्लो अपनी राजकीय प्रतिष्ठा या नेतागिरी के धमंड में रहते हैं, 
वे अंत में मुँह की खाते हैं। 

लोकशिक्षण का कार्य भी समाचार-पत्र सुचारु-रूप से संपन्न 
करते हैं । थोड़े समय में अधिकाधिक दूर तक के, अधिक से अधिक 
मनुष्यों को, किसी सिद्धान्त के अनुकूल या प्रतिकूल शिक्षा 
समाचार-पत्र ही दे सकते हैं। वे अपने प्रतिपाद्य विषय के अनुकूल 
समाचार, लेख, कविता, कहानी, चुटकले आदि प्रक्राशित करते 
हैं, और यदि थे अनुकूल न हुए तो उन्हें अनुकूल बनाकर, वे 
प्रकाशित करते हैं । ग़रज़, कि समाचारपत्र संवाद देकर, विचार 
प्रकट करके और विज्ञापन देकर--इन तीनों प्रकार से लोकशिक्षण 
का कारये करते हैं । 

समाचार-पत्रों से एक लाभ यह भी होता है, कि वे एक समाज, 
संप्रदाय, देश या राष्ट्र की जनता को दूसरे समाज, संप्रदाय, देश 
या राष्ट्र की प्रत्येक बातों से परिचित कराते रहते हैं। दो देशों 
में मंत्री या विरोध संबंध स्थापित कराने में ये प्रधान भाग लेते हैं । 
किसी दूसरे या निक्रट देश की किसी ब्रिशेष प्रकार की हलचल 
का अपने देश पर वतमान समय में कसा प्रभाव पड़ने की संभावना 
है, या भविष्य में केस्ता पड़ेगा यह बात समाचार-पत्र ही बतला 
सकते हैं । 

समाचारपत्रों से होनेवाले लाभों की समाप्ति यहीं नहीं हो 
जाती । अभी वास्तव में उनके पूरे पूरे लाभों का पता ही नहीं 
लगा है । भविष्य में जनता को आवश्यकता और मनुष्यत्व की 
पूणेता तक पहुँचने की उमंग उसके नित्य नूतन आविष्कार करने 
घाले मस्तिप्कों में से इन समाचार-पत्नों का कोई नया उपयोग 
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करने की कौन सी तरकीब सोचे, यह तो भविष्य ही बतलायगा, 
यहाँ तो सूत्र रूप में केवल इतना ही कह्दा जा सकता है, कि इनका 
कार्यक्षेत्र असीम है, श्रतः इनके लाभ भी श्रसीम हैं । समाचार 
देने, किसी विषय पर विचार प्रकट कर देने, व्यापार-संब्रन्धी 
सूचनाएँ देने, किसी नेता या संस्था का प्रचार करने, किसी संप्रदाय 
विशेष के सिद्धान्तों को लोकप्रिय बनाने, किसी श्रत्याचार के 
विरुद्ध आवाज़ उठाकर आंदोलन का अ्रीगणेश करने में ही इनके 
लाभों की इतिश्री नहीं हो जाती । विदेशों में तो ये समाचार-पत्र 
ही जनता के जीवन के साधनों के अधिकांश अभाव की पूर्ति करते 

* हैं। इसका एक कारण यह भी है, कि वहाँ के लोग हमेशा यह 
सोचते रहते हैं, कि इनका वे ज़्यादा उपयोग क्रिस प्रकार कर 
सकते हैं ? जब हमारे देश के विचारकों की प्रवृत्ति इस ओर 
होगी, तब वे निश्चय ही इनसे नये नये काम लेकर, इनके नये नये 
लाभ संसार के सम्मुख रख सकेंगे । 
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जिस देश में हम रहते हैं उसके अनेक नाम हैं। उनमें से एक 
नाम है भारतवर्ष । प्राचीन काल में भरत एक बड़ा प्रतापी राजा 
हो गया है। उसी के नाम पर इस देश का नाम भारत पड़ा है। 
'भारत' शब्द का श्र होता है 'भरत का' और “वर्ष! शब्द का 
अथे होता है 'देश'। इस प्रकार 'भारतवर्ष' का श्रथे हुआ 'भरत का 
देश ।/ आर्यावते, भरतखंड, हिन्दुस्तान औ्रौर इंडिया भी इस देश 
के नाम हैं । 

भारतवर्ष के उत्तर में हिमालय पंत है। दक्षिण में लंकाद्वीप 
ओर हिन्द महासागर हैं । पूवे में ब्रह्मा देश और बंगाल की खाड़ी 
हैं, और पश्चिम में अफगानिस्तान, वलोचिस्तान और अ्रव॒ सागर 
हैं। इसकी उत्तरी स्थल सीमा लगभग १६०० मील, पृवे-पश्चिम 
की सीमा लगभग १२०० मील, पूर्वोत्तर सीमा लगभग ५०० मील, 
अर समुद्री तट का विस्तार लगभग ३५०० मील है । इसका क्षित्र- 
फल *८०२६५७ वर्गमील हैं, इसमें ७०६५८३ वगेमील देशी राज्यों 
का क्षेत्रफल भी सम्मिलित है। यहाँ की जनसंख्या ३५ करोड़ के 
लगभग है । यह एशिया महाद्वीप के दक्षिण में है। इसकी प्राकृतिक 
बनावट कुछ ऐसी है, कि यह उत्तर, पूवे और पश्चिम में पहाड़ों के 
कारण तथा दक्षिण, पृथ और पश्चिम में समुद्रों के कारण दुनियाँ 
के दूसरे देशों से अलग हो गया है। अपनी अनेक विशेषताओं के 
कारण एशिया महाद्वीप का एक खंड मात्र होते हुए भी, यह एक . 
महाद्वीप से कम नहीं है । १५वीं शताब्दी के पहले तक तो यह देश 
चारों ओर से पहाड़ों और समुद्रों से सुरक्षित था। केवल उत्तर- 
पश्चिम के पहाड़ों में कुछ दर्सो के रास्ते से हो विदेशी आक्रमणकारी 
भारत » घुस सके थे। १५वीं शताब्दी के बाद यूरोप के लोग 
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समुद्री मागे से भारत में आये और तभी से इसकी दक्षिणी सीमा 
अरत्तित हो गई । 

इसकी भोगोलिक विशेषताओं का इसके इतिहास पर गदरा प्रभाव 
पड़ा है। इसमें व्योगचुंबी पवेतमालाएँ, बड़ी-बड़ी नदियाँ--ऐसी 
बड़ी-बड़ी नदियाँ जिनमें बहुत दूर तक जहाज़ आ-जा सकते हैं-- 
हरे-भरे खेत, चौरस मेदान, पठार और मरुभूमि हैं। कतिपय 
अन्य कारणों के साथ यह भी एक कारण है, कि यहाँ साल में 
छः ऋतुएँ होती हैं । यहाँ सत्र प्रकार के फल, फूल और अनाज पेदा 
होते हैं। यहाँ के भूगभ में लगभग सब प्रकार के खनिज्ञ पदार्थ 
मौजूद हैं। ऐसा मालूम होता है, मानों माता प्रकृति ने इसकी 
किसी पूर्व जन्म में की हुई तपस्याओं पर रीक कर, अपनी लौकिक 
और शलोकिक विभूतियों का अधिकांश भाग इसी को दे डाला 
है। श्रपनो इन्हीं विशेषताओं के कारण यह संसार के श्रन्य देशों 
के श्राकपेण की वस्तु रही है। इसकी इन्हीं भौगोलिक विशेषताश्रों 
का इसकी प्रत्येक बात पर प्रभाव पड़ा है । नदियों के कारण ज़मीन 
उपन्नाऊ रही । इससे लोगों को खाने-पीने को काफ़ी मिलता रहा । 
जब लोगों का मन शांत रहता है, तभी ललित-कला, विज्ञान, ओर 
उच्चक्रोटि के साहित्य का प्रादुर्भाव होता है । यहो ह्वाल यहाँ 
हुआ | यह देश प्राचीन काल में चारों ओर से सुरक्षित रहा, अतः 
दूसरे देशों से इसका संत्रंध विशेष रूप से न हो पाया। इसका 
परिणाम यह हुआ, कि यहाँ की सामाजिक संस्थाएँ दृढ़ हो गई । 
बाहरी लोगों का यहाँ के लोगों पर कोई उल्लेखनीय प्रभाव न 
पढ़ा। मुसलमान और अंग्रेज़ों के सिवा सव जाति के लोगों को 
भारतीय आयो ने अपने में मिला लिया। इस देश को ऐसे ही 
सात्विक जलवायु होने फे कारण यहाँ बड़े-बड़े दाशेनिक व्यक्ति हुए । 
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भूमंडल पर भारत की स्थिति भी बड़े मार्के की है। यह 
करीब करीब केन्द्र में स्थित है। अक्षांश-देशान्तर के विचार से 
भी यह ऐसे कटियंध में है, जिसकी वजह से इसको सब तरह की 
सुविधाएँ प्राप्त हैं। एशिया का तो यह भाग ही है, पर यूरोप 
अफ्रीका और आस्ट्रेलिया मद्दाद्वीप भी इससे दूर नहीं हैं। ब्यापा- 
रिक टष्टि से और भिन्न-मिन्न राष्ट्रों की शक्ति के संतुलन को ठीक 
रखने में भारत का निक्रट भविष्य में महत्त्व-पूण स्थान होगा। 
अपनी इस केन्द्रबर्ती स्थिति के कारण ही अ्रति-प्राचीन काल से 
संसार के बाज़ार भारत के हाथ में रहे हैं । भविष्य में भो स्वाथीन 
भारत इसका पूरा लाभ उठाएगा। 

भारत में समय समय पर अनेक जातियाँ आई और यहाँ 
बसनेवाली अन्य जातियों से लड़भिड़कर यहीं वसती गई, कई 
जञातियाँ तो यहाँ की पहले की जातियों में ऐसी घुल-मिल गई, कि 
अब उन्हें पहचानना भी कठिन है। कई ऐतिहासिक्रों का मत 
है, कि पापाणा-काल में यहाँ ऐसे लोग रहते थे, जो बहुत ही 
असभ्य थे। उत्तर पापागा-क्राल में ये लोग कुछ्च-कुद्ध सभ्य हो 
चले थे । उत्तर पाषाण-काल के बाद यहाँ कुछ लोग ऐसे आए जो 
तांबे के अस्त्र शस्त्र बनाते थे । इनके बाद द्रविड़ ज्ञाति के लोग 
थआए। द्रविड़ लोग पहले के निवासियों की अपेक्षा अधिक समय थे। 
वे नाव बनाना जानते थे। वे व्यापार करना ज्ञानते थे। उनका अपना 
साहित्य था और विवाह और विरासत के उनके अपने नियम थे। 

जब द्रविड़ लोग भारत भ अच्छी तरह फेलकर भली प्रकार 
बस गए और व्यापार आदि करने लगे, तब उनपर एक और 
जाति ने आक्रमण किया | इस जाति का नाम था आये। श्राये 
जाति के लोग लंबे, गोरे, लंबी नाकवाले और सुन्दर थे। वे लोग 
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संस्कृत भाषा बोलते थे। आरयो के बाद यहाँ मंगोल, शऊ, यूची, 
और हूण जाति के लोग आए और आयो में मिल गये। ईसा की 
श्राठवीं शताब्दी में यहाँ मुसलमान आए, ओर ईसा की १४वीं 
शताब्दी में यूरोपियन आये । ये दोनों ज्ञातियाँ अभी तक श्रार्य 
ज्ञाति से संघपे कर रही हैं । 

भारतीय सम्यता सदा से अपने ढंग की एक रही है। इस में 
समय सम्रय पर परिवतन होते रहे हैं । भारतीय सभ्यता बहुत 
व्यापक रही है । भारतीय सभ्यता ने मनुष्य ज्ञाति के विकास में 
प्रयप्त सहायता पहुँचाई है । उत्तम सभ्यता की कसोटी यही है, 
कि उप्तका अनुपाया प्रत्येक व्यक्ति 'सवेभूत-हिते रत: रहता हुआ 
अपना जीवन यापन करे। अपने लिए तो सभी जीते हैं। अपने ही लिए 
जोना तो पशुता है। छ्िस्ती भो प्राचोत धर्मेप्रन्थ को देव लीजिये, 
उसमें आपको यद्दों बात देखने को मिलेगो । मद्राभारत में आपको 
मानव-जीवन को प्रत्येक समस्या पर विचार मिलेगा। पोराणिक 
काल में श्राह्मण सभ्यता का प्राधान्य रहा, तथापि भारतीय सभ्यता 
का मूल तत्व उसमें भी अक्तुस्णारूप से है। बोद्धकालीन सभ्यता 
भो इस निय्रम का अपवाद नहीं है। यहाँ समय समय पर वेदिक 
संस्कृत, संस्कृत, प्राकृत, शौरसेनी, मागधी आदि अनेक भाषाओं 
का प्राधान्य रहा । सब भाषाओं का अपना साहित्य था और 
इन्होंने भारतीय सभ्यता के विकास में पूरी सहायता पहुँचाई । 

भारत में बहुत प्राचीन काल में गयातंत्रीय शासन पद्धति रही 
थी, ऐसा विद्वानों का मत हैं । यह बात संदिग्ध हैं, कि उस समय 
के गयातंत्रों का रूप आज-कल के पाश्चात्य गणातंत्रों का सा था या 
नहीं। नियंत्रित एकतंत्र-शासनप्रणाली तो यहाँ मुसलमानों के 
भाने तक रही । यदि ऐसा न होता तो छत्रपति शिवान्ी क्रिस 
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प्रकार अपनी नई शासन पद्धति ज्ञारी करते ? भारतीयों ने समय 
समय पर परिस्थितियों के अनुसार साम्राज्यों कौ स्थापना की 
ओर सफलतापूर्वक उनका संचालन क्रिया। मराठा-साम्राज्य के 
पतन के साथ भारतीय शासनप्रणाली का अंत हो गया। श्रव यहाँ 
जो भारतीय शासनप्रणाली चल रही है, उसे राजनीतिक बालकों 
की एक खिलवाड़ कहना ही उपयुक्त होगा । 

वर्तमान भारत की हालत बड़ी दिचित्र है। सामाजिक दशा में 
यह न तो ठेठ भारतीय है और न “अपटुडेट' इंग्लिश । राजनीतिक 
दशा के विषय में यह कहना पर्याप्त है, कि इसके एक एक कोने पर 
'यूनियन जेक' गर्वोन्नत मस्तक से लहरा रहा है। वाणिज्य और 
व्यवसाय का यह हाल है, कि यह कच्चा माल बाहर भेजता है, और 
उसी को तैयार माल के रूप में कई गुने ज्यादा दाम देकर वापिस 
ले लेता है। यहाँ के एक तिहाई श्रादमी एक बार भोजन करके 
अपने दिन काटते हैं । 

किन्तु यह स्थिति अत्र श्रधिक काल तक टिकेगी नहीं, ऐसे 
लक्षण प्रकट होने लगे हैं । गहरी ओर सुदी्ध पराधीनता ने भारत 
वासियों को रूढ़ि और कुरीतियों का अनुयायी बना रिया था, 
आर उन्हें स्वतन्त्ररूप से सोचने के योग्य नहीं रहने दिया था, 
किन्तु वर्तमान युग की ज्ञान-प्रभा ने उनकी शआँखें खोल दो हैं । वे 
अपनी हीन दशा को सममने लग गये हैं। आज भारत को एक 
ही लो लगी है और वह है सर्वेस्व त्याग करके भी स्वाधीन होने 
की । उसके रृढ़ निश्चय को देखकर आशा होती है कि अदूर भविष्य 
में वह अवश्य स्वाधीन होकर रहेगा और शीघ्र ही दुनियाँ के 
समुन्नत देशों में शीपस्थान प्राप्त करेगा। 


बीसवीं सदी की वेज्ञानिक उन्नाति 


बीसवीं सदी में वेज्ञानिक उन्‍नति इस हद तक पहुँच गई हैं 
कि लोग उन्नति से डरने लगे हैं | यों तो अन्वेषण की ओर मनुष्य 
की बुद्धि सदा से लगी है, ओर वह कुछ न कुद् करता ही रहता है; 
पर वास्तविक वेज्ञानिक-जाप्रति के लक्षण सत्रहवीं शताब्दी में 
प्रकट हुए। तब से उत्तरोत्तर विज्ञान के चमत्कार बढ़ते ही गए 
हैं। जब विज्ञान की ओर यह प्रवृत्ति बढ़ी थी, जब्र वेज्ञानिक-युग 
का शेशवक्ाल था, तब तो किसी ने वतेमान-युग की विलक्षण 
उन्नति के स्वप्न भी न देखे होंगे । आरंभिक श्राविष्कारकों 
से अगर कोई श्राज़ के रेडियो और टेलिविज्ञन की वात चलाता 
तो वह उसे अपनी भाषा में पागल करार देते । आज़ वह्दी सब कुछ 
संभव हो गया है, ओर मनुष्य के उपयोग में आ रहा है। पर 
निश्चय ही आज का वेज्ञानिक-युग ओर आज्ञ के विचित्र-विचित्र 
आविष्कार, उस प्राचीन युग के, ओर छोटे-छोटे आविष्कारों के 
ऋणी हैं, जिन्हें आज हम बच्चों का खेल समभते हैं । बीसबीं सदी 
का समुन्नत विज्ञान अपनी पिछली &नुन्नत सदियों से ही अनु- 
प्राणित हुआ है, ओर उनका हृदय से कृतज्ञ है। 
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श्रगर हम बीसवीं सदी की समस्त वेज्ञानिक उन्नति का 
सिंहावलोकन करें और उसे संक्षेप में व्यक्त करना चाहें तो हम 
पिछले छत्तीस साल के समस्त आविप्कारों को दो भागों में विभक्त 
फर लेंगे । एक तो वे मिन्‍्हें आविष्कार न कह कर आविष्कारों का 
संशोधन या परिवद्धेत कहना उचित होगा, पर ये संशोधन इतने 
मौलिक और उपयोगी हैं. कि वेज्ञानिक उन्नति के क्रम-विकास में 
इनका स्थान बड़े मार्के का है। इसलिए इन्हें हम छोड़ भी नहीं 
सकते । इनके अन्तर्गत वतेमान मोटर, पनडुव्बी, नाबें, सेपलिन, 
और राइट के बायुयान, तार टेलीफोन ओर ग्रामोफोन आदि मुख्य 
है। अपनी मौलिकता और तिचित्रता के कारण नूतन आविष्कारों 
में ही इनकी गिनती होती है। दूसरी श्रेणी के विशुद्ध आविष्कारों 
में बतार का तार, रेडियोफोन, सिनेमेटोप्राफी और टेलीविज़न 
आदि हैं। यों तो ये भी उसी वज्ञानिक उन्नति के क्रम-विक्रास के 
फल हैं। यदि विद्युत ओर ईथर का ज्ञान उन्‍मीसबीं शताब्दी में न. 
हो गया होता तो आज हम इन सब्र से वंचित ही रहते । 
भौतिक शक्तियों का थोड़ा-बहुत परिचय तो प्राचीन काल से 
मनुष्य को है, पर वेज्ञानिक युग से पहले-पहल उसने उनसे काम लेना 
शुरू नहीं क्रिया था। मनुष्य की अपनी शक्ति बहुत थोड़ी है, केवल 
अपनी शक्ति के द्वारा वह कुछ भी कर सकने में सम न होता। जब 
से उसने भोतिक शक्तियों को बश में करने में सफलता प्राप्त की है 
तभी से नित्य नये आविष्कार उसके द्वारा संभव हो रहे हैं। ये भोतिक 
शक्तियाँ क्रमशः इस प्रकार हैं--वाष्प, गेस, विद्युप्‌ और ईथर । 
समस्त वैज्ञानिक उन्नति का आधार ये ही चार शक्तियां हैं । इन्हीं 
से कल-कारखाने, रेल-जहा ज्ञ, मोटर, वायुयान, टेलीग्राफ, टेली- 
फोन रेडियो ओर टेलीविजन आदि का भ्रस्तित्व है, इन्हीं के द्वारा 
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जड़-भोतिक पदारथों में गति उत्पन्न की जा सकती है, इन्हीं के द्वारा 
दूरदशेन संभव हो सकता है, और इन्हीं के द्वारा दुनियाँ के एक 
छोर से दूसरे छोर तक शब्द को पहुँचाया ज्ञा सकता है तथा इन्हीं 
के द्वारा सुदूर भत्रिष्य के लिए महापुरुषों की वाणी को सुरक्षित 
किया जा सकता है । वास्तव में ये महाशक्तियाँ देवी वरदान हैं, पर 
दुर्भाग्य से मनुष्य इन्हें बहुत देर में समझ पाया है। किन्तु जब से 
भी वह समझा है तब से वह जल, थल्ञ और आकाश का स्वामी 
घन बेठा है। 
ऊपर हमने विज्ञान की जिस क्रमोन्नति का उल्लेख किया है, 
हाल का विज्ञान उससे भी आगे बढ़ रहा है। वैज्ञानिक-क्षेत्र में 
अब नित्य नई क्रान्तियाँ सुनने में श्राती हैं। आइन्स्टाइन का 
श्रपेत्ञावाद ओर जगदीशचन्द्र बछ्ठु का जड़ पदार्थों में जीवन का 
अस्तित्व स्वीकार करना ऐसे ही सिद्धान्त हैं | यह सत्र देखते 
हुए भविष्य में विज्ञान को उन्‍नति को और भी आशा की ज्ञा 
सकती है । 
यदि देखा जाय तो इस वेज्ञानिक उत्नति के सदुपयोग और 
दनों ही हुए हैं । सदुपयोग के फल-स्वहूप अनेक लाभ 
हुए हैं। आाज् सारा संसार घनिष्ठता के सूत्र में सम्बद्ध हो रहा 
। शज्ञ हम बादलों के साथ विहार कर सकते हैं। आज्ञ हम 
धर के भीतर बेठे-बेठे दुनियाँ की हलचलों का ज्ञान सहज ही 
प्राप्त कर सकते हैं। प्राचीन-क्राल में एक रावण के पास ही 
पृष्पक विमान था, आज्ञ स्वेसाधारण के लिए हवाई जहाज़ तेयार 
रहते हैं। आज वायुवेग से चलनेवाली जलतरणियाँ सत्रकी सेवा 
प्रस्तुत हैं। आज हम इच्छा करते ही सहस्नों कोस की दूरी 
पर स्थित श्रपने आत्मीयजनों से बातचीत कर सकते हैं, ओर 
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उनके सुख-दुख के समाचार से श्रवगत द्वो सकते हैं। आज समुद्र- 
तल की विचित्रताएँ, अश्रभेदी पवेतों के दृश्य, प्रह और उपग्रहों 
की गति का ज्ञान हमारी इच्छा के दास हो रहे हैं। देवी शक्तियों 
पर अधिकार करके आज्न हम देवताओं के वेभव और विलास के 
स्वामी बन बेठे हैं | ग्राकाश, पाताल सभी हमारे वश में हैं । 
दुरुपयोगों का विचार करें तो इनसे काफी ज्ञति भी हुई है, 
हो रही है और होने की संभावना है। गत महायुद्ध में मनुष्य का 
महान वज्ञानिक-अध्यवसाय रक्तपात में काम आया। वेचारे 
एडिसन का टेलीग्राफ के आविष्कार के समय संसार का दितसाधन 
ही ध्येय रहा होगा, इसी प्रकार स्टीफेनसन का लक्ष्य भी वाष्प- 
यन्त्र बनाते समय दुनियाँ का! कल्याण ही रहा होगा । आविष्कारकों 
को शायद ही इस बाट का ध्यान रहा हो कि उनके आविष्कार 
मानवन्नाति के नाश में भी प्रयुक्त किये जायेंगे रेलों, जहाज़ों और 
हवाई जहाजों के द्वारा सेना और अस्त्र-शस्त्र सहज ही एक स्थान 
पर भेजे जा सकेंगे । प्रेस, टेलीग्राफ़, टेलीफोन, रेडियोफोन आदि 
शत्रु जातियों के प्रति विपला वातावरण तेयार करने में काम 
शयेंगे। यदि वे यह सत्र ज्ञानते तो शायर अनेकानेक कष्ट आर 
असुविधाएँ सहन करके इन आविष्कारों में अपने अमूल्य जीवन 
5५०0 
का उत्सगं न करत । 
पिछले दिनों की वज्ञानिक उन्नति की रफ्तार देखकर तो यही 
अनुमान होता है, कि निकट भविष्य में या तो हमारे सामने 
प्रलय का हृश्य होगा या एक अद्भुत और अप्रत्याशित संसार में 
हम सांस ले रहे होंगे। यदि दुर्भाग्य से कोई युद्ध छिड़ गया और 
उसमें संसार की सःस्त शक्तियाँ उतर आई, तो दुनियाँ वेज्ञानिक 
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कल्याण ही विधाता को इष्ट हुआ तो भी जीवन आज की अपेत्ता 
एक दस भिन्‍न होगा। मनुष्य को परिश्रम करने की आवश्यकता 
नहीं रहेगी । बिजली उसके लिए समस्त काये कर दिया करेगी । 
खाना बनाना, नहलाना-धुलाना, कपड़े साफ करना, मकान की 
सफाई करना, जल गरम करना, मोटर चलाना, सत्र कुछ बित्नली 
के ही द्वारा संभव हो जायगा। बल्कि आदमी ज़मीन पर चलेगा 
ही क्‍यों ? मकानों में रहेगा ही क्‍यों ? वह तो आकाश में सर 
किया करेगा । १वेत की चोटियों पर ओर महासागर के तल में आ- 
ज्ञा सफेगा। उसके लिये दुनियाँ में विनोद ही एक वस्तु रह जञायगी। 
मृत्यु से पहले क्रिसी के वियोग में दुखी होने का अवसर ही नहीं रह्‌ 
ज्ञायगा । अपने स्नेही-संवंधी, प्रेमी ओर प्रेमिका का दर्शन, स्पशे, 
उनसे वार्तालाप, सब कुछ कहीं भी रहने से हो सकेगा, फिर और 
चाहिए ही कया ? एक जीवन-मरण की पहेली को अभी तक कोई 
हल नहीं कर सका। विज्ञान का ध्यान तो इस ओर भी है, पर 
अभी तक अ्न्धकार में ही टटोलना पड़ रहा है। यदि इस ओर 
प्रकाश की एक किरणा भी मिल गई तो एक महान्‌ क्रान्ति फिर 
होगी, पर उसका अभी कोई निश्चय नहीं है । अभी तो दुनियाँ की 
श्राँखिं वर्तमान उन्नति के प्रभाव की ओर ही लगी हुई हैं । 


प्रकृति-सोंदर्य 


प्रकति-सोंद्य कल्पना-निर्मित नहीं है। उसमें अनन्त का 
आनन्द पूर्णोतया प्रतित्रित्रित हो रहा है। तभी तो इस शआरनन्द में 
तल्लीन होकर मनुष्य अपने आप को भूल जाता है। अब तक 
श्रनन्तकाल से मनुष्य और प्रकृति का साथ चला आया है । प्रकृति 
गी गोद में ही मानवज्ञाति ने जन्म लिया था। मनुष्य की सभ्यता 
ओर संशकृति का आरम्भ प्रकृति के ही साहचये में हुआ था। 
कला ओर सांदय को कल्पना काब्य ओर संगीत की रुचि, मनुष्य 
में प्रकृति ने ही पंदा को है । आदिम मनुष्य ने जब आँखें खोलकर 
इस नीलाकाश के नीचे देखा था, तो उसक्री दृष्टि के सामने यही 
प्रक्रृत का विस्तृत ऐलब्रम खुला हुआ पड़ा था। विधाता के इस 
महान ओर अन्त चित्रपट के दशशन करके मनुष्य विस्मय और 
आनन्द से गदगद हो गया था। तभी पहली वार उसने आदर 
ओर भक्ति के साथ अपने सृजनहार को मस्तक भ्काया था। 
प्रकृति उसा परमपिता को अद्भुत चित्रकारी है। उस महान 
चित्रकारी को कल्पना में संसार बसते हैं। तारों-भरी रात की 
शोभा उसकी तूलिका को साधारण रचना है। सूर्य और चन्द्र को 
चित्रित करने में उसे ज़रा भी प्रयास नहीं पड़ता। वह तूलिका 
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उठाते ही श्रमर ओर सज्ञीव क्ृतियों को पूरी करके रख देता है। 
किन्तु उप्त विराट चित्रकार के दशेन करने के लिए क्या ये मानवी आँखें 
पर्याप्त हैं ? क्या इस सीमित दृष्टि के द्वारा हम उस निस्सीम की 
छवि की भाँकी पा सकते हैं ? क्या इन चमे-चक्तुओं से उस दिव्य 
शरीर का साक्षात्कार संभव है ? नहीं, तो फिर एक ही मागे है कि 
, हम उसकी सृष्टि से उसका अन्‍्दाज्ञ लगाएँ। सूर्य और आकाश 
उसके विराटरूप को बताने के लिए पर्याप्त हैं। श्रगाध, अ्कूल 
महासागर उसके हृदय की शालीनता को व्यक्त करते हैं। हिम-मंडित 
शेल-शिखर, जगमगाते तारागण, लहलहाता प्रथ्बीतल उसके 
क्रीड़ामय स्वभाव की परिभाषा है। मनुष्य अपने चारों ओर देख 
कर भी उस सववब्यापी की अनुभूति से वंचित केसे रह सकता है ९ 
प्रकृति के विशाल दर्पण में ही उस विराट की परछाई मलकती है । 
इसी दपेण में क्षुद्र मानव भी उसके पवित्र रूप का दश्शन पाकर 
फृतकृत्य हो सकता है । 
प्रकृति ने न केवल मनुष्य को स्रष्टा फी छवि के ही दशेन कराये 
हैं, बरन्‌ उसे पशुओं की कोटि से प्रथक्‌ करके मनुप्य बना दिया 
है। प्रकृति मनुष्य की प्रथम शिक्षयित्री है। उसी ने उसे सोदये का, 
फल्ा का, संगीत का ओर साहित्य का बोध कराया है। उसी ने 
उसकी कल्पना को सजीव और चलने-फिरने लायक बनाया है। 
सष्टा में पिता का स्नेद्द है, तो प्रकृति में माता की ममता है। स्रष्ट 
का काम तो मनुष्य का अवतारण करके ही समाप्त हो गया, 
उसका लालन-पालन, उसकी देख-रेख उसकी शिक्षा-दीक्षा का भार 
तो प्रकृति माता पर ही पड़ा। उसी के साहचय ओर संसग से 
मलुग्य में बतेमान विशेषताओं का समावेश हुआ है । 
इसी स्नेह-संबंध के कारण मनुष्य का हृदय प्रकृति से दूर 
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रहने पर अपने आपको निर्जीव, निस्सदाय ओर निराश्रित पाता 
है। नगरों के कोलाहल के बीच, कारखानों के वातावरण में, 
रोज्ञगार और आजीविका के संघ्ष-्षेत्र में उसका हृदय दुखी हो 
जाता है । गृहस्थी के ज॑ज़ाल में तह ऊब उठता है । स्त्री-बच्चों के, 
बन्धु-बान्धवों के इर्ष्या-द्वेप में वह कोई रस नहीं पाता। जीवन को 
नीरसता दूर करने के लिए बह प्रकृति की शरण लेता है। जब्र 
दुख से, क्षोभ से, क्रोध से, घृणा से जी भर जाता है तो घर-बार 
छोड़कर प्रकृति के संसग में जाने से ही शांति मिलती है। सम्यता 
ने प्रकृति ओर मनुष्य की उस प्राचीन घनिष्टता को नहीं रहने दिया, 
इसी से सभ्य मनुप्य दुखी हैं। अनन्त वेभव का स्वामी होकर भी 
ऊँचे-ऊँचे महलों में रहकर भो अभूतपूब राजसुख भोगकर भी वह 
दीन हैं, दुखी हैं और प्रकरृदि की कृपा का भिखारी है। 

आज भी उसका हृदय प्रसन्‍त होकर मोर की तरह तभी नाच 
उठता है जब वह घर से दाहर निकलकर सघन कान्तार में प्रवेश 
करता हैं। वन की शोभा कैसी सुखद, वहाँ की बयार केसी 
स्वास्थ्यप्रद और छाया केसी शीतल होती है ? परत के वक्त:स्थल 
को चीर कर भरते हुए मरने का पानी चन्द्रमा की क्रिर्णों के घोल 
से ही बना हुआ मालूम पड़ता हैं। घर के आँगन में रोने-धोने के 
बीच धूप, कसा नार्स आर दखदायक प्रतीत होती है ! वही धूप, 
वहाँ सूय को करणा वन के खुले वातावरण मे कितनी आनन्‍्दप्रद्‌ 
हाती हूँ ! सघन त्रक्षा आर लताथा से छन-छन कर, और पहाड़ी 
हवा के काका स जिखर-ाब्रखर कर जब वे शरोर पर पड़ती हे तो 
अपूब उल्लास स हृदय भर जाता €। 

मनुष्य ने जिसे वभव नाम दे रखा है, इससे उसकी मनन्‍स्तुष्टि 
क्या नहां हाता ! राजप्रासादा के सख-भाग मे उसका ज्ञी शान्त 
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का अनुभव क्यों नहीं करता ? महलों के आनन्द-विलास से क्‍यों 
उसकी तृष्णा नहीं बुकनी ! इसलिए कि वह सब कृत्रिम है। मनुष्य 
ने सोने चाँदी को भूठमूठ ही बेभव मान रखा है। विलास-सामग्रियों 
में अपने को डुच्नोकर वह भ्रान्तिवश शान्ति ओर सन्‍्तोष को इच्छा 
करता है। हीरे और पन्नों से, रत्न और आभूषणों से अपने शरीर 
की शोभा बढ़ाने में सुख नहीं। सच्चा सुब् और यथाथे आनन्द तो 
प्रकृति का सोदिय पान करने में है। चन्द्रमा से सुधा करती है। बादलों 
सेस्वास्थ्य बरसता है । हवा के साथ प्रफुल्लता बहती है । उपवन में 
चलकर फूलों के साथ रहो, तुम्हारा मन और मस्तिप्क भी फूलों 
को तरह हो जायँगे। इन्द्रयनुष में कितनी शोभा है! ओस को बूँदों 
में कितनी कांति है! क्‍या रत्न और माणिक्य इस श्रक्रत्रिम झलक 
को समता कर सकते हैं ? सरोवर की लहरें कितनी सुन्दर हें! 
नदियों के उपकूल कितने सुद्दावने हैं ? पवेत की असमतल उच्च- 
भूमि में कितनी कला है ? आकाश से भरते हुए हिमकयों में 
कितनी कारीगरी है ? समुद्र कितने विशाल ओर स्वच्छ दर्पण हैं ? 
मरुभूमि की तपस्विनी सन्ध्या ओर उपवन की विलासवती रमणी 
उपा के रूप-लावए्य की समता क्या विश्व में कोई नारी कर 
सकती है ? लताओं के कोमल क्रिशलय, वृक्षों की चटकीली 
पत्तियाँ, सुगन्धित मंजरी, पीताभ पराग, करता हुआ मकरन्द एक 
उदास और दुखी हृदय के लिए देवता के वरद-दस्त के समान हैं । 
प्रखर सूये की कांचन-वर्षा, स्निग्ध चन्द्र की रजत-धवल ज्योत्स्ना, 
पह्तिकुल का मधुर कलरव, दक्षिण पवन की संगीतमय सनसन यदि 
सुन्दर और मनामोहक नहीं है, तो दुनियाँ में क्या सनोमोहक 
है! विज्ञान और कबिता अनस्तकाल से प्रकृति के सौंदर्य 
और रहस्य के उद्घाटन में लगे हैं, पर उसकी चिरनृतनता उन्हें सदा 
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ही विस्मित करती रहती है। मनुष्य की कलाओं का सोंदय तो 
समाधि के मुर्दे की भाँति है। उसमें सज्ीवता नहीं है। जो वन चुका 
सो बन चुका । रफल ने एक चित्र बनाया था। कालिदास ने एक 
काव्य लिखा था। डार्विन और दैकेल ने एक रहस्य का उद्घाटन 
किया था, पर उनकी कला मिश्रदेश के ममी (मुर्) की तरह सुर- 
ज्षित है । वह अमर रहेगी, पर मुर्दा वन कर । सजीव परिवतेन तो 
केवल विधाता के प्रक्तिरूपी चित्रपट पर ही होता है । वहाँ आन 
वसन्त हैं, तो कल प्रीप्म है। इस क्षण प्रभात है तो उस क्षण रात्रि 
का निविड़ अन्धकार है | यहाँ तृणरहित सेक्रत मरूभूमि है तो वहाँ 
“सजला, सफला, शस्य-श्यामला? भूमि है ! इधर दानवों की तरह 
भयानक ओर नंगी पवेतमाला खड़ी है, तो उधर शाल, देवदारु, 
चीड़ और नाना प्रकार के ब्क्षों से ढके हुए पहाड़ सिर उठाये 
हैं। एक ओर हिम-श्वेत &ंग आकाश को छूते हैं तो दूसरी ओर 
के सागर अतल की गहराई को नापते हैं । फिर भी मज़ा यह है कि 
वे सदा नृतन रहते हैं, एक क्षण के लिए भी उनमें मु्दापिन का 
असर नहीं होता। भवभूति ने 'उत्तर-रामचरित' में श्री रामचन्द्र 
जी के मुख से प्रकृति को इसी सज्जीवता का वर्णान कराया है। वे 
कहते है:-- 
सोहत हो प्रथम जहाँ पे सरि-स्रोत मंज़ु, 
तहाँ अब विपुल पुलिन दरसावे है । 
चिरल हो प्रथम त्रिपिन तहाँ घनो भयो 
जहाँ घनो तहाँ अब विरल दिखाबे है ॥ 
किसी ने 7 है कि प्रकृति ईश्वर की कीर्ति का बरणणन तो 
सेंकड़ों हग्वों से करती है पर उसकी दयालुता का परिचय नहीं 
देती ।” पर ऐसा कहने वाले का ध्यान प्रकृति के सोदय की ओर 
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ही था, प्रकृति की उपासना से जो अनेकानेक लाभ होते हैं. उनकी 
तरफ से उसने श्राँखे मीच ली थीं। हम फिर से उन असंख्य 
लाभों को गिनाकर लेख का कलेवर बढ़ाना अनावश्यक समभते 
हैं। उसकी आवश्यकता भी नहीं है । हाँ इतना अवश्य कहेंगे कि 
चुद्र मानव का परित्राण प्रकृति की उपासना में ही है, उससे विमुख 
रहने पर उसका कल्याण नहीं हो सकता । माता का वात्सल्य ओर 
दुलार इसे तभी प्राप्त द्ोगा जब्र वह माता के पाश्वे में उसके 
श्रंचल की छाया के नीचे, रहेगा । दूर ओर विमुख रखने से-वह्‌ 
सभ्य ओर सुसंस्क्ृत भले हो जाय, पर उसमें मशीन की जड़ता 
का समावेश हो ज्ञायगा । प्रकृति से दूर ज्ञाकर आज दुनियाँ उस 
अभाव को सममने लगी है। तभी तो पेरिस, लन्दन और न्यूयाके 
की अद्वालिकाओं के भीतर हड़बड़ी मची है और लोग कातर होकर 
पुकार रहे हैं. “340६0 (0 ९० ०0०णा5५ 09१०४ (० ० 
7०/0॥९.” अर्थात्‌ प्रकृति की ओर मुड़ो, गाँवों की शरण लो । 
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आगे विद्यार्थियों की सुविधा के लिए कुछ वर्णोनात्मक नित्रन्धों 
के खाके दिए जाते हैं, जिनकी सहायता से विद्यार्थी स्वयं 
निवन्ध लिखने का अच्छा अभ्यास कर सकते हैं 


भरना 


विशेष ऊँचाई से झरनेवाले प्राकृतिक जल-स्रोर्तो को झरना या प्रपात 
कहते हैं । पावत्य प्रदेशों में झरनों का दृश्य | भूमंडल के विशेष-विशेष 
झरने | हिम-निर्मित झरने | सरोवर-निर्मित झरने । वरसाती झरने । 

झरनों का वर्णन । विशेष विशेष झरनों की ऊँचाई। झरनों के आस- 
पास का दृश्य | पर्वत की शोभावृद्धि में झरनों का स्थान | वन और 
घाटियों को रम्यता तथा झरना । झरने की रजत-धवल जल-राशि। आस- 
पास की हरियाली । पश्चु-पक्षियों का विचरण और कलरव । झरने के पतन 
का अविराम घर-घर शब्द- मन में भग्य का उद्रेक। मन में विचार 
कल्पना और भावों का आलोडन ! 

झरनों की टपयोगिता--ब्रिज़ली तेयार की जाती है. जिससे प्रकाश 
मिलता है, बढ़े-बड़े कल कारखाने चलते हैं । दुनियाँ के कल-कारखानों का 
उल्लेख जो झरनों से लाभ उठाते हैं। भारतवर्ष के ऐसे कल-कारखाने । 
निर्जल पहाड़ी भूभागों में झरनों के शीतल स्वच्छ जल की उपयोगिता | 
झरनों के प्रदेश प्रायः स्वास्थ्यकर होते हैं । 
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ताजमहल 

शाहजहाँ की बेगम मुमताज़महल का समाधि-मन्दिर | अपनों 
अलौकिक कारीगरो के लिए जगस्प्रसिद्ध। आगरा में यमुना नदी के तट 
पर अवस्थित । 

संगमरमर-निर्मित | सत्र वर्षों में बनका सवाप्त । प्रतिदिन 
२०००७ मजुरष्यों ने काम डिग्रा | संघार को सबसे सुन्दर और विश्मय- 
जनक हमारतों में से एक । उप्तकी पद्चोक्ारों के काम में सजीवता और 
स्वाभाविकता का भ्रम होना । 

फाटक में प्रवेश करते ही उद्यान आरम्भ । उद्यान के बाद संगमरमर 
का विस्तृत चबूनरा | चबूतरे के चारों कोनों पर विशाल मोनारें | चबूतरे 
के मध्य में भब्य समाधि-मन्दिर | समाधि-मन्दिर के भोतर शिल्पकला 
का अपूर्व प्रदर्शन । इसी भवन के बीच में मुमताजमहल और शाहजहाँ 
की कृत्र । 

चाँदनी रात में ताजमहल को छटा । मीनारों पर से आसमान और 
नदीतट का दृश्य । ताजमहल शाहजहाँ के प्रेम्त का प्रतिरूप | एक 
ऐतिहासिक स्छृति का संरक्षक । दर्शन से मन में अनेक भावों का उद्रेक। 
ताजमहल और कवि | 

संसार में अतुल कारीगरी का नमूना | कारीगरों की विशेषता । 
ताज के कारण संसार में भारत का नाम | बेल-बूटों में थे बहुमूल्य 

' एत्यरों का निकल जाना । 
मधुमक्खी 

अंडा देनेवाले परदार कीड़ों की सजातीय | मकक्‍्खी से मिलता- 
शुछुता आकार, पर साधारण मब्खी से बहुत बढ़ी । मुख्यतः स्पेन, भारत 
भर मिस्र आदि देशों में पाई जातो है। छत्ते बनाकर झंढों में रहती है। 
फूछ-पत्तियों में से मधु एकत्र करती है । 
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शरीर के मुख्य चार भाग-प्तिर, धड़, टाँगें और पंख | पंख पतले, 
थऔर हलके काले | सिर और धड़ के बीच का भाग पतला | धढ़ वतुंला- 
कार । पेट में दो थेलियाँ, जिनमें चुस कर मधु भरती है। टाँग छः। पीछे 
तीखा ढंक | इंक विपेला | चिढ़ने पर उंक़ चुभा देती है इसके दाँत भी 
होते हैं। 

एक छत्ते में एक रानी होतो है । रानी प्रतिदिन सौ अंडे देती है, उन 
का पालन करती और पत्र पर शासन करती है। कुछ मस्खे भी होते 
हैं। ये कुछ काम नहीं करते, सव काम मधुमक्खियाँ करती हैं। इनके 
काम मधु रूचय, छत्ता बनाना और पहरा देना। दूसरे छत्ते की मक्खी 
किसी छत्ते में प्रवेश नहीं पा सकती । मधुमक्खी की श्रमशीलता । छत्ते 
की अद्भुत बनावट । छत्ते की कोठरियाँ मोम की बनी होती हैं । कोठरियों 
में मधुसंचय किया जाता है| वसन्‍्त और ग्रीष्म में मधु-संचय करके वर्षा 
और शरद्‌ में खाती हैं। मक्खियों की संख्या अविक हो जाने पर 
अन्यत्र नया छत्ता बनाती हैं । 

इनसे मधु प्राप्त होता है । मोम मिलता है । मधु स्वादिष्ट और 
ओऔषपधरूप से प्रयुक्त होता है । मथु के लिए कहीं कहीं मक्खियाँ पाली 
जाती हैं | मविखियों के काटने से कष्ट | 

मक्खियाँ की परिश्रमशीलता और सामाजिक जीवन से शिक्षा । 
मनुष्य का मक्खियों के प्रति कतब्य । 


बकंगद का वृतक्त 
विशाल आकार का वृक्ष । चौड़े, मोटे और मज़बूत पत्ते | उप्ण और 
वर्षावाले प्रदेशों में उत्पत्ति। भारतवष का अत्यन्त प्राचीनकारु से प्रसिद्ध 
वृक्ष | वेद-कालोन भारतीय साहित्य में इसका उल्लेख । 
अत्यन्त छोटे बीज से उत्पन्न | जहाँ कहीं बीज गिर पड़े वहीं उग 


कुछ वणनात्मक निवंधों के खाके ५ 


झ्ाता है। पुरानी इमारतों, कुओं, मन्दिरों और सरोवरों के आसपास 
इसका होना । आकार बढ़ने के साथ-साथ बढ़ी-बड़ी शाखाओं से बरोहे 
छटक कर पृथ्वी में धंघ जाना और मुख्य कांड को सुदृढ़ बनाना | दीघे- 
जीवन | मुख्य कांड के सूख जाने पर भी वरोदों का बहुत दिनों तक 
शक्ष को जीवित रखना । प्रयाग का अक्षय वट, कलकत्ता के बेटिनिकल 
गान का, और अन्य पुराने वट वृक्ष । 

कल मीठा, पक्षी और वच्चों को रुचिकर | हाथी का इसके पत्तों को 
रुचि-पू्वक खाना । सघन छाया, ग्रोप्मकाल में शीतल और शीतकाल में 
गम । यह वृक्ष पक्षिकुल का निवास-स्थान, पथिकों का आश्रय, बरातों 
का हसकी छाया में ठहरना, मेलों का लगना, ग्रामपंचायतों का होना | 
वर्षा, घाम और शीत तोनों से शरण आये हुओं की रक्षा करना। इसकी 
लकड़ी किसी विशेष काम की नहीं । 

हिन्दुओं में बरगद वृक्ष का सम्मान। वठवृक्ष का रोपना पुण्य- 
काय । इसकी पूजा और सम्मान का औचित्य । 

व्योमयान 

अन्तरिक्ष यात्रा का साधन है | 

आविष्कार और सुधार- पहले पहल गुब्बारे में ब्रेठकर अंतरिक्ष की 
सैर, फ्रांस के गुब्बारे | १७८३ में स्व प्रथम जीवधारियों का गुब्बारे से 
शाक़ाश में उड़ना । ये यात्री बत्तख, मुर्गी और भेड । अमेरिका का अनुभव । 
राहट साहब का दो पत्तीवाला व्योमयान, पिछला महायुद्ध और ब्योम- 
यान | पतंग के आकार के वायुयान, पंखेबाले वायुयान, एक पत्तीवात्, 
दो पत्तीवाला इस्यादि | जमेनी के प्रसिद्ध ज़ेपलिन जहाज़ | अमेरिका के 
जाज॑ह्वाइट का नवीत वायुयान जिसमें पुश्चिनों का सवथा त्याग । 

एुलूमी नियम जेसी हल्की धातु से निरमित। उड़ाने और उतराने के लिए 


५, 


उद्धारक यन्त्र का उपयोग ! अग्रभाग में सचालक यन्त्र और चक्र भादि 
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मध्य में बेठने का स्थान । अन्तरिक्ष में रखने के लिए पहले दाहड्रोजन गस 
का उपयोग | उद्दोपनशील होने के कारण उसका स्पराग और अब हीलियम 
नामक हलकी गेस का इस्तेमाल । 

रेल से भी सुलभ और श्ञीघ्र यात्रा | गमनागमन का सबसे गति- 
वान साधन । “वसुधेव कुदुखखकम्‌' के भाव को व्यावहारिक रूप देने 
वाला । युद्धकाल में शत्रुओं पर गोलोवर्षा, शत्रुसेना की खबरें लाने में 
सहाय्रक, नगरों और अगम्य किलों को बमवर्षा से विध्वस करने वाला | 

पुरातन समय में वायुयान | पौराणिक व्थाओं में वायुयारनों का 
उल्लेख | वायुयान के अविष्कार में मनुष्य की अन्तरिक्ष-विचरण वाली 
बलवती इच्छा सहायक | 


प्रदर्शिनी 

जहाँ कला-औशल के नमूनों का प्रदशन किया जाता है, नूतन आवि- 
प्कार प्रकाश में लाये जाते हैं। विस्मयजनक और असाधारण प्राकृतिक 
वस्तुएं भी दिखाई जाती हैं | प्राचीन प्रथा के मेले भी प्रदर्शिनी का ही 
रूप । आधुनिक ढंग की प्रथम प्रदर्शिनी पहले पहल इंगलेंड में सन्‌ 
१८७ में हुईं | भारत में प्रदर्शिनियों का बहुत प्रचार हो गया। 
यूशेपीय राष्ट्रों में भी प्रदशिनी का अधिक प्रचार । 

छल्ा-कौशल की वृद्धि और उन्नति में सद्दायक । कारीगरों और 
अविष्झ्ारकों को नये-नये भाव मिलते हैं । उनके उत्साह की अभिवृद्धि, 
प्रतियोगिता की अभिछापा । व्यापारबृद्धि में सहायक | 

समुचित ढंग से वस्तुओं के प्रदर्शन का प्रबंध | कलाकारों को 
सम्मान और पारितोषिक देना | व्यवसायियों को भाश्रय देना । भाये 
हुए माल को अच्छे दार्मों पर ख़रीदकर कारीगरों और आविष्कारकों को 
प्रोस्साहन देना | सरकार के सहयोग की आवद्ययकता | 
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3 कक लकफक कक शक 


भारतीय-अदर्शिनी और भारत-सरकार । सरकार की उदासीनता 
* का प्रभाव । भारतीय प्रदर्शिनियों को सफल बनाने के अन्य उपाय | 
- प्रदर्शिनियों-द्वारा भारतीय शिल्पइद्धि की आशा । 


उषाकाल 


दिनरात का सब से सुहावना समय । नये दिन का जन्म-काल | 
रात के विभाम के वाद सब कोई नये सुख का अनुभव करता है। शरीर 
में नूतन स्फूति | चित्त में प्रसन्‍नता और उत्साह | शीतल, मन्द, 
सुगन्धित पवन का संचरण । पक्षियों का कलरत्र । प्रकृति की नूतन 
शोभा । आकाश की अद्भुत छटा । भगवद-भक्तों के भाव-भरे भजन | 
वर्षाक़्तु का ऊपाकालू । शरदकऋतु का प्रभात | वसन्‍्त का प्रभात | प्रभात 
के समय गाँवों को शोभा । प्रभात के समय उद्यान की शोभा। नदोतट 
का प्रभात | समुद्र के किनारे प्रभात का दृश्य | पव॑त के शिखर पर प्रभात | 
, नगरों का प्रभात--कलू-कारखानों की विपेली गेस, एश्षिनों का धुँओं। 
भीढ़ का कोलाहल, इकके-गाढ़ियों की खडखढ़ाहट, फेरी वालों की केश 
आवाज़ | 

उपाकाल में उठना । प्रातःकालीन सेर का स्वास्थ्य पर असर | 
प्रातःक्राह् का किया हुआ प्रत्येक काय सफल | अच्छा भोजन ही स्वास्थ 
के लिए पर्याप्त नहीं, उसके लिए शु वायु, चित्त को प्रसन्‍नता, दिल- 
बहलाव, हँसो-खुशी, उत्साह आवश्यक । त्राह्ममुहर्त के जागरण और 
प्रभात-अञ्रमण से इनझी प्राप्ति । 

वैदिक साहित्य में उपा को देवी माना है | प्रत्येक काल, प्रत्येक 
देश और प्रत्येक जाति के कवियों ने उपाकाल की महिमा और शोभा 
का दृश्य खींचा है। उपाछेवी ही शतायु होते हैं | 
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उद्यान 

नाना प्रकार के वृक्ष । काई फूलों से भरे हुए, कोई फर्लों से लदे 
हुए। सुन्दर सुन्दर पुष्पित फ़लित लताएँ | भाँति-भाँति के पौधे । हरी- 
भरी क्यारियाँ | सघन-कुंज, फब्वारे, बावद़ियाँ और कुएँ | दूव का मख- 
मली विछौना | टहलने-घूमने के लिए प्रत्येक भाग में मार्ग | स्थान-स्थान 
पर विश्राम करने के लिए बेठक मंच आदि । मधुमक्खियों और भौरों की 
गुंजार । पक्षियों का कलरव । प्रभातकाल की दूँ । संध्या का दृश्य | 
गोधूलि की निस्तव्ध शाम्ति | चाँदनी रात का दृश्य । 

उपबन और मन-वहलाव | उपवन और स्वास्थ्य । फूलों की सुगंधि से 
आत्मा की परितृप्ति । नगरों और गृहस्थी के जीवन के लिए उद्यान परमा- 
बश्यक | उद्यान में अध्ययन और मनन की सुविधा । दिमाग़ की ताज़गी। 
फल-फूलों की प्राप्ति | कोयल, मोर आदि पक्षियों का सुम्धुर संगीत । 

( 5 00९॥॥४ ) माली का काम बढ़ा रोचक और परिश्रम तथा 
बुद्धि का है। अनुभव की वृद्धि होती है। सब वो जानना चाहिए। 
प्रत्येक निवासस्थान के एक भाग में उद्यान हो | 

शिमला 

भारतवप का प्रसिद्ध पाव॑तीय नगर । हिमालय के मध्य में स्थित । 
अपनी प्राकृतिक शोभा तथा उत्तम जल-वायु के लिए प्रसिद्ध | 

पूर्व में छोटा शिमला । पश्चिम में बालूगंज । उत्तर में संनौडी तथा 
दक्षिण में वन और घाटी | 

शिमला एक पवृत पर बसा है । यह पर्वत ऊँचे-ऊँचे देवदारु के वृक्षों 
से ठक्ला है। इसीसे शिमला को शोभा बहुत बढ गई है | कहीं कही पहाँ 
चीढ़ के पृक्ष भी हैं । 

शिमला भारत-सरकार की ग्रीष्मऋतु की राजधानी है। उस समय 
पहाँ वढ़ी रौनक रहती है । शिमला पहुँचने के लिए कांलका तक रेल की 
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बढ़ो छाइन है | वहाँ से शिमछा तक छोटी पहाड़ी छाहन | पहाड़ पर 
रैठ का चक्करदार घुमाव, गुफाओं में से रेल का गुज़रना | कालका से मोटर 
पर भी जाया जाता है । प्राकृतिक और नागरिक दोनों प्रकार की शोभा 
शिमला में देखी जा सकती है। शोतकाल में शिमल! में अत्यधिक शीत 
पढ़ता है। भारत के भाग्य को बनाने विगाड़ने वाले बहुत से कानून 
शिमला को भूमि में ही निर्मित होते हैं । 

कालका से शिमला की पेदल-यात्रा अत्यन्त रोचक । सुन्दर दृश्य, 
वन्य और द्विंसक पशुओं का अभाव । पहाड़ी लोग बड़े सोधे-सादे । 
झठह नहीं बोलते, चोरी नहों करते, घरों में ताला नहीं लगाते । दूध-दही 
नहीं बेचते, बढ़ा अतिथि-सस्कार करने वाले । तमाखू का खूब प्रचार। 

फूल 

फूर्हों को धृक्ष-छत/ओं का पुत्र, तो फलों का पिता कहना उचित है 
फहने से पू्र प्रायः सभी लता-वृक्ष फूरते हैं। कुछ वृक्ष फू रते नहों, वे 
फ़रते भी नहीं । कुछ फलते तो हैं पर फूडते नहों । 

यौवन का विकास सबका सुहावना होता है | फूछ भी लता-बृक्षों के 
पौवन के विकास हैं | फूल भी वृक्ष-झत्ताओं की भाँति नाना रंग-रूप और 
भाकार प्रकार के होते हैं | कुछ फूल सुगन्धित होते हैं । कुछ देखने - में 
अत्यन्त सुन्दर होते है, पर उनमें सुगन्ध नहीं होती । फूलों में स्तिग्ता 
और कोमलता छता-बृक्षों के हर एक भाग से अधिक होती हैं | ईश्वर को 
बनाई हुईं सबसे सुन्दर वस्तुओं में फू मुख्य है । 

'ह७ सबको अच्छे लगते हैं। पशु-पक्षी, कोट-पतंग, भौरि-तितलली 
तक फूछों के रंग-रूप भौर उनकी सुगन्धि से मस्त हो जाते हैं । आदमी 
हें से बहुत प्यार करता है | वह फूलों को अलभ्य मानता है, इसीसे 
देवपूजन में फूलों का बहुत महत्त्व है। फूरों से खिप्राँ ओर लड़कियाँ 
भपने शरीर सजाती हैं। सुगन्धित फूलों का इत्र खींचा जाता है। 


८० कुछ वणनात्मक निवर्न्धों के खाके 


सुगन्धित तेल भी फूर्लों परे बनाया जाता है । फूलों से भरे हुए बगीचे में 
जाते ही दिमाग तरोताज़ा हो जाता है | 

फूल के कई अंग होते हैं--पंखुड़ियाँ या दर, केशर, पराग, पत्तियों 
का आवरण तथा फ़रू का मूलरूप | फूल लता या वृक्ष के बृन्त में संलप 
रहता दै | फूल के झरने तक फल शीत-घाम सहने लायक हो जाता है। 

दीपावली 

कारतिक मास की कमम्रावस्था की रात को यह उत्सव होता है | 
दीपावली हिन्दुओं का जातीय त्योहार । घर-घर वहुसंख्यक दीपकों का 
जलाना | 

इसी दिन श्री रामचन्द्रजी ने चौदह वर्ष के वनवास के वाद अयोध्या 
में प्रवेश झिया था | यह खरीफ़ की फसल का भी स्योहार है। वर्षा के 
कारण रुका हुआ व्यापार आई भी इसी समय फिर चाल्नू होता है। 

घरों को सफाई, मरम्मत । उन्हें सजाना और लक्ष्मी-पूजन | मिठाई 
पकवान आदि बनाना और उत्सव मनाना | हवन आदि करना । दिवाली 
का रात का नगरा, बाज़ारा और घरों की शाभा दशनाय । 

रागात्पादक काटाणुआ का नाश । वायु का शुद्ध हाना । उत्सव 
ओर रागरंग से मन में सफ्रति की उत्पत्ति | जातीय जीवन का अनुभव, 
लक्ष्मी गणेश का पूत्रन करके सांसारिक वेभव और कल्याण की इच्छा 
करना और उसको प्राप्ति में प्रयस्नशील होना | 

जुए की कुरीति का कलंक । इतने पवित्र और सोहेश्य त्योहार में 
हुए को प्रथा का चला जाना । 

व्यापारियों का द्षास्म्म | गत साल के हानि-लाभ का विचार 
करके नत> -प नये : ताह से काय करने की तेयारी दिवाली विशेषकर 
वेश्या. 'हारदे । 


श्रभ्यास्त के लिए विषय 


(१) बन की शोभा | (२) इस्द्रधनुष | (३) काइमीर । 
(४) चन्द्रग्रदण । (५) हिमालय के शिखर पर । (६) मानसरोवर । 
(७) म्यूज़ियम । (८) चाँदनी रात । (९) संध्या काल । (१०) ग्रीष्म की 
दोपहरी । (११) दिल्ली का किला । (१२) समुद्रयात्रा । (१३) भारत 
के पद्च पक्षी। (१४) गाने वाली चिढड़ियाँ | (१८) सई । 
(१६) गंगा स्नान । (१७) दरद्वार का कुंभमेला। (१८) विजया- 
दशमी ; (१९) ग्रीष्म ऋतु । (२०) धान की खेती । (२१) चाय के 
बगीचे। (२२) भूमंडल। (२३) सिन्‍्धुनद । (२४) टेग का प्रकोप 
(२५) बिद्यत्रलं । (२६) बैलगाड़ी । (२७) किसान । (२८) तीथयात्रा 
(२९) शेड़ों का चरबाह्। (३०) शिशु । (३१) मोलसिरी । 
(३२) जलूपथ । (३२) कच्ची पक्की सड़क | (३४) झोंपड़ी | (३५)नीम 
की छाया । (३६) पीपल का वृक्ष । (३७) त्रिवेणी तट की शोभा । 
(३८) हिन्दुओं के त्योहार । (३९) सममुद्रतट | (४०) अस्तंगत सूे । 
(४१) धूम्रकेत । (४२) अकाशगंगा । (४३) विहार भूकंप का 
एक दृश्य । (४४) छाहौर। (४५) रेशमी वस्र । (४६) भ्रमर । 
(४७) चींटी का जीवन । (४८) अंगूर की लताएँ। (४९) केसर 
की खेती | (५०) तितली | 


आख्याक्तात्पक किकन्छ 
श्रीकृष्ण 


भगवान कृष्ण कब पदा हुए थे, यह निश्चयपूवेक बताना 
कठिन है । फिर भी इतिद्ासज्ञों का अनुमान है कि उनको हुए 
लगभग पाँच हज़ार वे हुए हैं। उनका जन्म भारत के प्रसिद्ध 
क्षत्रियवंश, यदुकुल में, वसुदेव के घर में हुआ था। उनकी माता 
शूरसेन के अधिपति कंस की बहन थीं। जिस समय श्रीकृष्ण का 
जल्म हुआ, उस समय उनके माता-पिता कंस के यहाँ नज़रबन्द 
थ्रे। कारण यह था, कि क्रिसी प्रकार कंस को यह विश्वास दिला 
दिया गया था कि उसकी मृत्यु देवकी के आठवें पुत्र द्वारा होगी। 
इसीसे वह देवकी की हत्या करने को उद्यत हो गया था, पर बसुदेव 
ने यह प्रतिज्ञा करके कि वे देवकी की संतान को पेदा होते ही 
कंस के अपेण कर देंगे, देवकी को बचा लिया था। फलतः देवकी 
की सात संतानें कंस द्वारा नष्ट की जा चुकी थीं। बसुदेव और 
देवकी दोनों इस कारण बड़े दुखी थे। इसीलिए श्रीकृष्ण के पेदा 
होते ही वसुदेव ने रातोंरात उन्हें मथुरा से गोकुल अपने परम मित्र 
नन्‍्द-महर के यहाँ पहुँचा दिया। नन्द और उनकी स्त्री यशोदा ने 
उनके दुःख से दुखी होकर कृष्णा को अपने यहाँ रख लिया और 
अपनी नवज्ञात कन्या वसुदेव को दे दी । कंस कन्या को पाकर ही 
संतुष्ट द्वोगया, उसने कोई संदेह नहीं किया | 
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इस प्रकार बालक कृष्ण का लालन-पालन श्रद्दीर नन्द फें धर 
में हुआ । कृष्ण का रंग साँवला था, इसीसे उनका नाम कृष्ण पड़ 
गया। लेकिन साँवले होने पर भो कृष्ण बड़े सुन्दर थे । यशोदा 
और नन्‍्द ने उन्हें अपने ही पुत्र की तरद् लाड़-प्यार के साथ 
पाला । कृष्ण के पिता बसुदेव की द्वितीय पत्नी रोहिणी भी गोकुल 
में ही रहती थीं। उनके उदर से बलराम का जन्म हुआ था। 
बलराम कृष्ण से अवस्था में बढ़े थे। दोनों भाई साथ-साथ ही 
गोकुल गाँव में खेल-कूद फर बड़े हुए । ग्वाल-बाल ही उनके मित्र 
और सखा थे । उन्हीं के साथ वे आनन्द-विनोद करते और नन्द्‌- 
यशोदा को प्रसन्न करते थे । 

धीरे-धीरे कृष्ण बड़े हुए। तब वे माता यशोदा -की आज्ञा 
लेकर, ग्वालों के लड़कों के साथ-साथ बन में गायें चराने जाते थे । 
बन में दोनों भाई इधर से उधर अपने साथियों को लिये क्रीड़ा 
करते थे। घर से जो कुछ भोजन ले ज्ञाते थे उसी को दोपहरी के 
समय सब्र लोग खाते और जमुना का ठंढा पानी पीते थे । कृष्ण 
को बाँसुरी बजाने का बड़ा शौक था । हरे-भरे वृन्दावन में, कुंज़ों 
के नीचे बेठकर वे घंटों वाँसुरी बन्ना-बज्ञाकर, अ्रपने साथिथों को 
प्रसन्न किया करते थे धीरे-धीरे बाँसुरी बनाने में उनको इतना 
कमाल हासिल हो गया कि स्त्री-पुरुष सभी उनकी बाँसुरी की मीठी 
तान सुनने के लिए उतावले रहते थे। यहाँ तक वर्णन किया ज्ञाता है 
कि उनकी बाँसुरी के शब्द को गायें ओर बछड़े तक तल्ली नता से सुनते 
थे और उसके स्वर से परिचित थे। संध्या समय जब वृन्दावन को 
छोड़कर वे घर को आने लगते तो बाँसुरी बजाते ही गावें हर 
बछढ़े चारों ओर से उनकी ओर दौड़ आते। आज भी तो सकसों 
और तमाशों में बाज़ों पर ज्ञानवरों को ट्रेन किया जाता है। 


<8 श्रीकृष्ण 


इसलिए कृष्ण के वंशी-वादन की करामात को कोरी कल्पना नहीं 
कहा जा सकता । 

अवस्था के साथ-साथ कृष्ण में रूप-लावण्य का भी विक्रास 
हुआ। साथ-साथ उनमें चंचलता ओर ढिठाई, जो बालकों में होनी 
स्वाभाविक है, ब्ृद्धि पाती गई | चंचल, ढीठ, सुन्दर, चपल ओर 
होनहार बालक से बोलने को सबक्रा जी चाहता है। फिर गोकुल 
तो कोई विशाल नगर न था;उसमें बसनेवाले भी भिन्न-भिन्न जातियों 
और पेशों के लोग न थे। सब्र ग्वाले थे, सब सम्बन्धी थे । उसमें 
आपस में आत्म्रीयता थी। इसलिए स्त्री-पुरुषों में भी कृष्ण, अपनी 
अलोकिकता के कारण उसी तरह प्रसिद्ध हुए जप्ते अपने 
समवयस्क्रों में । सब्र लोक उनसे छेड़छाड़ करते थे, वे सबसे छेड़- 
छाड़ करते थे। इस तरह मनोरंज्नन होता था। कभी कभी कृष्ण 
अपने साथियों को लेकर किसी ग्वालिनी के घर में घुस जाते और 
उसका मक्खन और दही खा जाते । दूध-दही की उस समय वहाँ 
इतनी अधिकता थी कि उसक्री हानि को मज़ाक ही समभा जाता 
था:। दूध दही की हानि से कोई अ्रश्रसन्न न होता था। गोषियाँ तो 
उलटे उन लोगों को ऐसा अवसर दे दिया करती थीं। बच्चों की 
छीन-मपट में भी कभो-क्रभी बड़ों को एक अजीब ही आनत्द 
आता है । इसका अनुभव किसे नहीं होता ! 

खेल-कूद की अवस्थ, में ही कृष्ण के अन्दर परदुःख-कातरता 
आर सेवा का भाव मौजूद था । बाद में यह भाव क्रमशः बढ़ता ही 
गया । अवस्था के साथ साथ उनमें शौर्य, वीये और हृढ़ता का भी 
समावेश हो गया । बुद्धि उनकी बड़ी तेज़ थी। अश्ल-संचालन का 
भी उन्हें बड़ा अभ्यास था। चक्र नामक एक घुमाकर चलाये जाने 
अख्र का प्रयोग तो उनके जेसा भारत भर में कोई नहीं जानता 
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था, और न बाद के इतिहास में वेसे किसी वीर का उल्लेख मिलता 
है। श्रजुन के गांडीव धनुष की तरह उनका सुदर्शन चक्र भी विख्यात 
है। कृष्ण के जेष्ठ भ्राता बलराम गदां चलाने में अपना सानी नहीं 
रखते थे। कृष्ण जिन दिनों ब्रज्रभूमि में रहते थे, उस बीच ब्रज्ञ 
पर कई बार देवी और मानवी आपत्तियाँ आई । उन्होंने आँधी 
और तूफान में गाँव वालों की अपूर्व सेवा की । वर्षा में स््री-पुरुषों 
ओर ढोरों को बचाया । पुराणों में उनकी सेवा की घटनाएँ बड़े- 
बड़े श्रलंकारों में वणन की गई हैं । रूपकों और प्रतिरूपकों द्वारा 
उन भयंकर विपदाओं को साकारता और सजीवता प्रदान की गईं 
है। इस समय तक कृष्ण के बल वीये की चर्चा कंस के कानों तक 
पहुँची । धोरे-धीरे उप्ते, शायद, कृष्ण को ओर से कुछ सन्देह भी 
होने लगा । बसुदेव की दूसरी पत्नी और पुत्र गोकुल में रहते थे, 
इससे उसका सन्देद् कुछ और बढ़ा । लेकिन उसे क्रृष्ण की श्रस- 
लियत का निश्चय नहीं हुआ था। इसलिए उसने उन्हें अपने दरबार 
में तलब किया । 
अंब तक कृष्ण किशोर हो चुके थे। वे श्रपने माता-पिता को 
भी कंस के बंधन से मुक्त करना चाहते थे । वे मथुरा गए। वहाँ 
उन्होंने अपने मामा कंस को मारा, और उसके बूढ़े पिता उम्रसेन 
को, जिन्हें दुष्ट कंस ने वन्‍्दीग्ृह में डाल रकक्‍खा था, बन्दीगृद्द से 
निकाल कर पुनः सिंहासनारूढ़ किया । अपने माता-पिता के कष्टठों 
को भी हरण किया । कंस के अत्याचार ने ही चारों ओर उनके 
सहायक पेद्दा कर दिये थे। इसी से काम अनायास पूर्ण हो गया । 
कृष्ण की ख्याति सारे भारत में फेल गई। दूसरे अत्याचारी राजा 
भी उनसे भयभीत हो उठे । उसमें मगध-नरेश जरासन्ध ओर चेदी- 
नरेश शिशुपांल मुख्य थे। 
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जरासन्ध ने कस का बदला लेने के लिए मथुरा पर चढ़ाई 
की | कृष्ण अपने कारण मथुरा पर आपत्ति आने देना नहीं चाहते 
थे, इसलिए मथुरा छोड़कर वे भाग गए। जरासंध ने कृष्ण का पीछा 
किया । गोमंत पत पर कृष्ण ने मगधनरेश की सेना का बहुत 
बुरी तरह संहार किया | इस युद्ध के बाद क्रृप्ण ने करवीर-नरेश 
ख्गाल को युद्ध में मारा | वहाँ भी उसका राज्य उन्होंने स्वयं नहीं 
लिया। उसके पुत्र को सिंहासन पर विठा दिया । कहाँ से और आगे 
बढ़कर उन्होंने द्वारका को नींव डाली। इसके बाद उन्होंने पोड्‌ 
नरकासुर आदि कई अत्याचारी नरेशों का वध क्रिया और अनेक 
राजाओं और राजकुमारियों को बन्‍्दीगृह से छुड़ाया । पर कहीं का 
राज्य स्वयं हड़पने की नीति का अवलंबन नहीं क्रिया । उनका धवल 
यश चारों तरफ भारतत्रप में फेल गया । वे राज्ञा के नाम से नहीं 
पर राजाओं के बनाने-व्रिगाड़ने वाले के नाम से प्रसिद्द हुए | 
क्रृष्ण ने अपने जीवन में अन्तिम और महान प्रयास भारत 
को एक सावंभोम सत्ता के नीचे लाने में क्रिया । इसके लिए उन्होंने 
पांडवों का पक्ष लिया। युधिष्ठिर ने इसी आशय से राजसूय यज्ञ 
किया था । श्रीक्षष्ण ने युधिप्ठिर को ही इस महान पद के लिए 
चुनकर यह बात संसार के सम्मुख वियोषित कर दी, कि सावेभोम 
साम्राज्य, जिसका वे स्वप्न देख रहे है, केवल राजनीतिक भाव को 
ही नहीं लिये हुए है अपितु उसका प्राण धर्म है । उनके इस घर्मे- 
संस्थापन के महान अनुप्ठान में प्रायः सबने योग दिया । यज्ञ के 
समारम्भ से पहले कितने ही युद्ध हुए । जरासन्ध का वध हुआ। 
यज्ञ में विन्न उपस्थित करनेवाले शिशुपाल को अपने सुदर्शन चक्र 
से श्रीकृष्ण ने स्वयं मारा। इस तरह यज्ञ तो पूरा हुआ पर दुर्याधन 
के पडयन्त्र में पढ़कर पांडव अपना राजपाट खो बेठे और वन- 
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वासी हुए। द्वारका को शत्रुओं ने चारों ओर से घेर लिया। 
ओकृष्ण द्वारका के उद्धार में लग गए। 

पांडवों के वववास की अवधि पूरी होने पर, श्रीकृष्ण ने 
मध्यस्थता करफे एक वार फिर भावी महासमर को टालने की 
चेष्टा की । किन्तु वे सफल न हुए । कुरुक्षेत्र में महाभारत हुआ। 
यह एक ऐसा युद्ध था जिसमें भारत के कोने-कोने से ज्षत्रिय संग्राम 
में आरा डटे थे। अट्टारह दिन की निरन्तर मारकाट में अद्वारह 
श्रत्ोहिणी सेना का संहार हुआ | केवल दस आदमी शेष रहे । 
यद्यपि इस युद्ध में भारत का शोये-बीये नष्ट हो गया, पर अ्रधर्म 
श्र स्वेच्छाचार का उठता हुआ वव्बंडर शांत हो गया। धर्म का 
साम्राज्य प्रतिष्ठित हुआ । सदियों के लिए भारत में सुख और 
शान्ति का प्रवेश हुआ । 

इस प्रकार जब हम श्रीकृष्ण के संपूर्ण जीवन पर एक नज़र 
डालते हैं तो उन्हें सदा बड़े-बड़े कामों में सलम्न पाते हैं। उनके 
जसा कर्म-बीर हमें दुनियाँ के इतिहास में कोई नहीं मिलता। 
उनके ज्ञीवत का एक-एक क्षण उनके महान उद्देश्य की पूर्ति में 
हो व्यय हुआ है। वे सुन्दरता में साज्षात्‌ कामदेव थे । पराक्रम में 
दूसरे इन्द्र थे। राजनीति और विचक्षण॒ता में चाणक्य थ्र। 
चक्तत्वकला में वे वृहस्पति थे ! समाजधम, राजधम, ज्ञात्रधम के 
ममे को उनके बराबर कौन सममता था ! उन्होंने अपने जीवन में 
गोएँ चराने से लेकर धर्म-संस्थापन, साम्राज्य-संस्थापन 
ध्मोपदेष्ठा तक के महान कार्य कर दिखाये थे। उन्होंने आये जाति 
के सामने कला का, सोन्दये का, प्रेम का, उद्दारता का, दया का, 
पराक्रम का, निस्प्ृहृता का ओर न जाने किस किस का आदश 
उपस्थित किया । उनके श्रीमुख से प्रसूत हुई '्रीमद्‌भगवद्गीता' 
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की पंक्तियाँ आज भी संसार को पथ-प्रदशन कर रही हैं। चार-पाँच 
सहस्र वषे से श्रव तक जब-जब् किसी को समाज्-व्यवस्थां में 
राज्य-व्यवस्था में, धर्मनीति में अथवा जीवन के अन्यान्य न्षेत्रों में 
कभी किसी कठिनाई का बोध हुआ है, तब तव इसी महान ग्रन्थ 
ने उसक्रा परितोष और समाधान किया है। 

इस प्रकार श्रीकृष्णचन्द्र ने देश, ज्ञाति और मानव-समाज् की 
अथक सेवा सारे जीवन भर की । कभी एक क्षण के लिए उन्होंने 
विश्राम नहीं क्रिया। चरित्र की दिव्यता के कारण ही वे बाद में 
हिन्दुओं द्वारा ईश्वर के अवतार माने गए ओर उनकी अब तक 
पूजा ओर उपासना होती है। हिन्दुओं के श्राधे से श्रधिक 
साहित्य और कला के न्षेत्र में इन्हीं लीला-पुरुषोत्तम के ललित 
चरित्रों का चित्रण है । 

कहा जाता है कि महाभारत के युद्ध और यादवों के पतन के 
बाद कृष्ण का चित्त द्वारका में न लगा । एक सघन वन में वृक्त के 
नीचे जब वे लेटे हुए थ्र, तो उनके पर में एक बहेलिये का बाण 
आकर लगा । उसी से उनका देहावसान हुआ | लेकिन गीता के 
अनुसार उनका पंचभोतिक शरीर ही नहीं रहा, पर वे तो सदा 
अमर हैं, ओर फिर हिन्दृ-जाति ने तो उन्हें अपने हृदय में रख 
छोड़ा है, उसके लिए तो वे सदा अमर हैं । 


प्रहादभक्त 


बहुत पुराने समय में एक देत्य रहता था। उसका नाम था 
हिरस्यकशिपु । वह बड़ो वीर था। वह शिव का तो था भक्त और 
विष्णु का था शत्रु । उसने अपने सारे राज्य में यह ढिंढोरा पिटवा 
दिया था, कि कोई भी विष्णु की पूजा न करे । वह विष्णु का यहाँ 
तक शत्रु हो गया था, कि पूजा करना तो रहा दूर, कोई विष्णु का 
नाम भी ले लेता तो वह जल-भुनऋर राख हो जाता और उसे 
कड़ा दंड देता था । 

उसका एक लड़का था। उसका नाम था प्रह्माद। प्रह्मद 
भगवान विष्णु का उतना हीं भक्त था, जितना उसका पिता उनका 
शत्रें । बचपन से ही प्रह्माद के रंग-ढंग कुछ ऐसे थे, जिनसे मालुम 
होता था, कि बह अपने वाप की तरह नहीं होगा। जब उसके 
साथी इधर-इधर कूदतें-फाँदते, चीखते-चिल्लाते, खाते-पीते, तव वह्‌ 
एड्लंत में बठा-बेठा कुछ सोचा करता । 

एक दिन रास्ते में प्रहद को नारद मुनि मिल गये । प्रह्मद ने 
नारद मुनि से पूछा, कि महाराज ! इस दुनियाँ को किसने बनाया १ 
इन सूरज, चाँद और तारों को किसने बनाया ? इन मनोहर पेड़ों, 
फल-फूलों और परिन्दों को किसने बनाया ? नारदजी ने इन प्रओं 
के उत्तर में कहा, कि वेटा यह सारी दुनियाँ भगवान की है। उन्होंने 


९० प्रह्मादभक्त 


इसको अनाया है । वे ही इसकी रक्षा करते हैं। तुम उन्हीं का 
ध्यान करो । जब वे तुम पर प्रसन्‍न होंगे, तो तुम्हें दशेन देंगे। 
उस समय तुम ये सब बातें समक सकोगे। तब से प्रहद अपना 
सारा समय भगवान की पूजा ओर ध्यान में लगाने लगा। वह 
ओर भी गंभीर हो गया। 

प्रह्माद पाँच वर्ष का हुआ, तो उसके पिता का इरादा उसे 
गुरुकुल में पढ़ने को भेजने का हुआ देत्यों के कुलगुरु का नाम 
था शुक्राचाये । पर जब प्रह्मद पढ़ने के योग्य हुआ, शुक्राचार्य 
तपस्या करने के लिए हिमालय चले गये | उनके लौटने का कोई 
निश्चित समय नहीं था । हिरण्यकशिपु प्रहाद को शीघ्र ही पढ़ने 
के सिलसिले में डाल देना चाहता था, क्यों कि वह जानता था, कि 
अधिक समय तक उसको पढ़ने न बेठाने का परिणाम अच्छा न 
होगा । इसलिए उसने निश्चय किया, कि प्रह्माद को शुक्राचार्य के 
पएड और अमक नामक लड़कों के पास पढ़ने को भेज्न दिया 
जाय । 

एक दिन अच्छे मुहूर्त में हिरण्यक्रशिपु ने अपने विचार को 
अमली जामा पहना दिया--उसने प्रद्दाद को शुक्राचाये के पुत्रों 
के पास पढ़ने भेज दिया | वह चाहता था, कि उसका पुत्र उससे 
भी अधिक कढद्रर विप्णु-द्रोही हो । यह बात उसने प्रह्मद को सौंपते 
समय, गुरुओं को समभता भी दी थी। उसने उन्हें यहाँ तक कह 
दिया था, कि अगर उनकी शिक्षा के प्रभाव से प्रह्दद देवता और 
ब्राह्मणों को खूब सताने लगा, तो वह उन्हें मुँह-माँगा पुरस्कार 
देगा। गुरुओं ने भी राजा की यह आज्ञा स्वीकार कर ली । 

प्रह्माद ने पढ़ना शुरू किया । उसकी बुद्धि बहुत अच्छी थी। 
उसने सारे स्वर वर्णों को एक वार देखकर ही पहचान लिया। 
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फिर व्यंजन पढ़ने की वारी आई । व्यंजनों के प्रथम वणे 'क' को 
देखते ही उसका ध्यान 'क! से बनने वाले विष्णु के नाम की ओर 
चला गया । उसके हृदय में भक्ति का सागर उमड़ पड़ा। उसकी 
आँखों में आनन्दाभ्रु भर आए। उसको यह हालत देखकर 
सब हँसने लगे । उन्होंने कहा 'क” को देखकर द्वी यह तो रो 
पड़ा, यह आगे केसे पढ़ेगा। गुरुओों ने लड़कों को डरा-धमकाकर 
चुप किया, ओर प्रह्मद से कह्ा- बेटा, देखो तुम्हारे साथी तुम पर 
हँसते हैं । प्रहाद इस वार ताली बजाकर ज़ोर-ज़ोर से कृष्ण का 
नाम रटने लगा। 

प्रह्मद के मुँह से विष्णु का नाम सुनते हो दोनों गुछश्रों के 
देवता कूच कर गये । उन्होंने समझता कि राजा फे आगे अब हमारी 
खेर नहीं। राजा अब हम पर बड़ा अत्याचार करेगा। मज़ा यह 
हुआ; कि भगवान के प्रताप से प्रह्द्‌ के सब सहपाठी भी उसके 
साथ-साथ कृष्ण का नाम रटने लगे | गुरुओं ने सोचा यह तो 
राजा-रानी का प्यारा बेटा है। संभव है वे उसे माफ़ कर दें। पर 
हमारी और दूसरे वच्चों की क्या हालत होगी ? गुरुओं ने उसे 
खूब पीटा । उन्होंने लड़कों को भी खूब पीटा, पर न तो प्रहद ही 
चुप हुआ ओर न लड़के ही । 

इस पर उन्होंने इन सव वातों की शिकायत राजा से कर दी। 
राजा यह ख़बर पाते ही आगवबूला हो गया । वद् पहले गुरुओं 
पर सारा दोष मढ़ने लगा । पर जब गुरुओं ने कहां कि हम तो 
बिलकुल निर्दोष हैं, तब उसने प्रह्माद को बुला कर पूछा, कि तुमने 
गुरकुल में क्या पढ़ा ! उसने अपने पिता को विप्णु-भक्ति का 
महृत्त समझाया । उसने कहा संसार में राम नाम ही सार हैं । 

अब तो राजा के क्रोध का पारावार न रहा । उसने आज्ञा दी, 
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कि प्रह्मद का सिर काट दिया ज्ञाय | जल्लाद उसे श्मशान भूमि में 
ले गये, और जसे ही उन्होंने उसके सिर पर तलवार का वॉर किया 
कि तलवार टूट गई । फिर नई तलवारें मैँगाई गई । वे भी उसकी 
देह में लगते ही टूट गई । राज्ञा ने प्रह्माद से पृत्रा कि बेटा तुम केसे 
बचे ? उसने कहा--मुझे राम ने बचाया ।” 

राज्ञा को इतना क्रोध आ रहा था, कि वह पागल सा हो गया 
था। उसने आज्ञा दी क्रि प्रहद को अन्धेरे जेलखाने में वन्द्‌ कर 
दो । वह कंद कर दिया गया । मंत्रियों ने राजा को सलाह दी, कि 
इसे ज़ददर पिला दिया ज्ञाय | उसे ज़हर के लड्डू दिये गए। 
किन्तु उसपर विष के लडडुओं का भी कुछ असर न हुआ। बल्कि 
भगवान क्री कृपा से लड॒डू खाने के बाद प्रहाद की ताक़त खूब 
बढ़ गई । राजा को पता लगा कि प्रह्मद ज़हर के लड़डू खाकर 
भी मरा नहीं । उसके आश्चर्य का ठिकाना न रहा । उसने प्रह्मद को 
सममभाया और कहा क्रि बेटा विष्णु का घृणित नाम लेना छोड़ दो। 
प्रह्माद ने कहा, पिताजी विष्णु .तो शरणागत-बत्सल,भक्त-प्रतिपाल, 
और विश्वनियंता हैं । उन्हीं का नाम सत्य ओर साथेक है । 

राजा फिर गुस्से से जल उठा। उसने कहा इसे हाथी के परों 
तले डाल दो । राजा के सेवकों ने ऐसा ही किया। प्रह्याद के हाथ 
पर बाँध कर उसे एक पागल हाथी के सामने छोड़ दिया गया। 
हाथी मपटा, पर हाथी ने जेसे ही नीचे देखा, कि उसका गुस्सा 
ठंढा पड़ गया। द्वाथी ने प्रह्माद को सूँड से उठा कर अपनी पीठ पर 
बेठा लिया । लोगों को आश्चर्य हुआ । राजा ने प्रह्ाद से पूछा कि 
तुमने हाथी को केसे वश में किया ? प्रह्माद ने उत्तर दिया, कि 
कि हरि की सच्ची भक्ति के बल से । 

राजा गुस्से के मारे दाँत पीसने लगा। उसे इतना ज्यादा 


प्रह्याद ढ्रे 


गुस्सा आया, कि वह होंठ चबाने लगा। मंत्रियों ने सलाह दी कि 
अह्ाद को ज़हरीले साँपों से करवाया दिया जाय | बस कहने भर 
की देर थी। एक दिन प्रह्माद फे कमरे में रात को साँप छोड़ दिए 
गए। प्रह्मद अपने ध्यान में मग्न रहा । साँप धीरे-धीरे बादर चले 
गए। राज़ा ने पूछा, कि बेटा अब की बार केसे बचे ! प्रह्द ने 
हत्तर दिया, राम की कृपा से । 

राजा की क्रोधाप्मि में घी की आहुति पड़ी । उसी समय उसने 
आज्ञा दी, कि इसके हाथ-पेर मज़बूती से कस कर बाँध दो, ओर 
पहाड़ की चोटी पर से ढकेल दो । ऐसा ही क्रिया गया | अब की 
चार लोगों ने समा, हि शायद प्रह्दद मर ज्ञायगा। पर लोगों 
ने नीचे ज्ञाकर देखा, कि प्रह्द एक सुन्दर स्त्री की गोद 
में बैठे राम नाम जप रहे हैं । यह देख कर राज्ञा का क्रोप 
और बढ़ा। 

उसने इस बार प्रह्मद को आग में जलाने का इरादा किया । 
एक बड़ा भारी अ्रप्निकुंड बनाया गया । श्रह्मद को एक बुआ थी, 
उसका नाम था होलिका । उसे वर था कि आग में न जलेगी | 
भंब्रियों ने सलाह दी, यदि द्दोलिका प्रह्दद को गोद में लेकर आग 
में ज्ञा बैंठेगी तो वह तो जल जञायगा, और यह न जलेगी | इसी 
“विश्वास के कारणा राजा प्रसन्न हो रहा था। लेकिन, लोगों ने देखा 
कि आग की ऊँी-ऊँची लपटों में बेठा हुआ प्रह्दाद भगवान का 
'नाम ले रहा है। 

इसके बाद और अनेक प्रकार से उस बालक को मारने का 
ग्रत्न |कया गया पर कुछ न हुआ । अन्त में एक विराट सभा को 
गई । सभा में एक ऊँचे सिंहासन पर राजा बंढा। चारा शोर 
"राज्य के सब्र अ्रफसर, सेठ-साहूकार आदि वेठे । प्रहाद से राजा 
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ने पूछा “तुम जो कहते हो, कि में हरि नाम के प्रताप से बच 
गया, तो क्या तुम्दारा हरि सब जगह मोजूद है ?” 

प्रहाद ने कहा-हाँ ! 

राजा ने पूछा-क्या इस सभा में भी तुम्हारा राम मोजूर है ! 

प्रहाद ने कहा--अवश्य ! 

राज़ा ने पूछा-क्या इस संगमरमर के खंभे में भी तुम्हारा 
राम है ? 

प्रहाद ने कहा-हाँ, है, इस खंभे में भी मेरा राम है । 

राजा श्रव अपने क्रोध को अधिक न रोक सक्रा। उसने गदा 
मारकर खंभे को तोड़ दिया। खंभे के टूटने पर एक ऐसी मूर्ति 
प्रकट हुई जिसका सिर तो शेर का और धड़ मनुष्य का था। राजा 
ने उस पर गदा से प्रहार किया ! उसने उसक्री गदा पक्रड़ ली। 
बड़ी देर तक दोनों में लड़ाई हुई । फिर उस मूर्ति ने, जिसे पुगने 
समय के इतिहास-लेखकों ने नू्सिह भगवान के नाम से संबोधित 
किया है, मकान की चोखट पर ज्ञाँध रख कर अपने तेज़ नखों से 
राजा का पेट फाड़ डाला, ओर प्रह्यद से कहा-बेटा वर, माँग- 
भगवन्‌ आपके चरणों में मेरो भक्ति सदा बनी रहे। भगवान 
नृत्तिह ने 'तथास्तु' कहकर उसे राजगद्दी पर बेठाया, ओर 
अन्तर्धान हो गये । 

प्रह्मद ने राजा होकर बहुत वस्सों तक राज्य किया। 

प्रह्दाद की इस कथा से हमें यह शिक्षा मिलती है. कि मनुष्य 
एक बार अच्छी तरह सोच समझकर जिस काम को प्रारम्भ करे, 
उसे लाख आफ़त आने पर भी अ्रधूरा न छोड़े । जो आदमी अपने 
ध्येय पर दृढ़ रहता है, उसकी मदद भगवान भी करते हैं। प्रह्द 
अपने सिद्धान्त पर डटा रहा, तो आग, जल, पहाड़, जहरीले 
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साँप, और ज़हर भी उसका कुछ न बिगाड़ सके। संसार में सभी 

पेदा होते हैं पर मनुष्य के काये ही उसे दूसरों की दृष्टि में साधारण 

या असाधारण बना देते हैं। प्रह्मार यदि भगवान का भक्त न होता 
ओर भगवान की भक्ति के नाम पर उसने तकलीफें न उठाई होतीं 
तो श्राज्न उसका नाम हर एक आदमी की ज़बान पर न होता श्राज 
कई लोग अपने बच्चों का नाम 'प्रह्मद” रखने में बड़ा गौरव मह- 
घूस करते हैं। इन घटनाओं को हुए हज़ारों साल हो गये, पर आज 
तक हम लोग प्रह्माद का नाम अ्रद्धा-पूवेक लेते हैं और लेते रहेगे ।. 


शिवाजी 


शिवाजी मातृ-बंश और पित्र-बंश दोनों ओर से राजपूत थे। 
पितृपत्ष से वे उस प्रसिद्ध वंश में उत्पन्न हुए थे जिसमें बड़े-बड़े 
शूरबीर और पराक्रमी पुरुष पंदा हुए थे ओर जो वंश सदियों से 
भारत की स्वाधीनता के लिए अपना रक्त बहाता आया था, जिस 
बंश ने कभी मुसलमानों के सामने अपना मस्तक नहीं भुकाया, 
जिसने कभी उनसे सम्बन्ध करने को बात नहीं सोची। हमारा 
मतलब उसी सीसोदिया कुल से है जिसमें बाप्पा रावल, राणा 
साँगा और महाराणा प्रतापसिंह जेसे धीर-बीर नवरत्नों ने जन्म 
लिया था; ्रौर जिसकी ध्वज्ञा अरब भी चित्तौड़ के किले पर 


फह्टराती है. यद्यपि मुगल और पठान, दिल्ली और आगरा आज 


अपने वेभव खो बेटे हैं। मातृपत्ञ की ओर से भी शिवाजी का 
संबंध उस प्राचीन यादव वंश से था, जिसकी राजधानी कभी 
देवलगढ़ थी । यद्यपि समय के उलट-फेर के कारण राज्य की 
बागई।/ उसके हाथ से निकल गई थी फिर भी वह वंश दक्षिण के 
तत्कालान राजपूत-बंशों में प्रतिष्ठित और उच्च गिना ज्ञाता था। 
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! शिवाजी के पिता का नाम शाहन्ी था। शाइजी बीजापुर 
दरबार को नोकरी में थे। उनका विवाह पराक्रमी श्रोर प्रतिष्ठित 
जागीरदार यादवराव की कन्या जीज्ञाबाई से हुआ था। इन्हीं 
ज्ञीजाबाई के गे से सन्‌ १६२७ में पूना के पास शिवनेर के किले 
में शिवान्री का जन्‍म हुआ । जिस समय शिवाजी का जन्‍म हुआ 
वा उस समय शाहज्ञी भोंसला लड़ाई के मेदान में डटे हुए थे। 
सबसे विचित्र बात यह थी कि एक सेना की तरफ से शाहज्ी थे 
श्रौर दूसरी ओर से उनके श्वसुर यादवराब लड़ रहे थे। इससे 
खसुर ओर दामाद में मनोमालिन्य बढ़ता गया और शाहज़ी ने 
अपना दूसरा विवाह कर लिया। शिवाज्ी श्रपनी माता के साथ 
पूना में रहने लगे । 

शाहन्नी ने शिवाजों की देख-रेख ओर शिज्ञा का भार अपने 
विश्वासपात्र दादाजी कोंडदेव को सोप दिया । दादान्नी बड़े योग्य 
और ईमानदार आदमी थे । शाही की पूना की जागीर का प्रबंध 
रन्दी के पास था। उन्होंने शिवाजी को उत्तमोत्तम शिक्षा दी। 
ज्ञागीर के प्रबंध में भी उन्होंने शिवाजी से काम लेना आरस्म 
कर दिया । उस समय मराठा जाति में विद्या की ओर रुचि नहीं 
थी, तो भी दादाजी ने शिवाजों को, जो बन पड़ा पढ़ाया-लिखाया। 
युद्ध-विद्या में भी उन्हें खूब श्रभ्यास कराया । घोड़े की सवारी में 

' शोवे श्रद्धितीय होगये । इसके अतिरिक्त निशाना मारने, तलवार 
को प्रयोग करने और भाला चलाने में भी उन्होंने शीघ्र ही कौशल 
औऑप्त कर लिया। दादाजी की तत्परता और योग्यता ने शिवाजी 

ै घरित्र को लूब बलवान बना दिया । समय को देखते हुए जित- 
सिम बातों की आवश्यकता थी उन-उन में दादाजी ने उन्‍हें भली 
अफारं अवीण और कुशल बना दिया। ज्ञागीर के प्रवस्ध में भाग 
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लेने के कारण वे अपनी अशित्तित, लड़ाकू पर दृ्ट मातली प्रन्ना 
के संप्तग में आते जाते रहे ओर अपने निर्मेल तथा मधुर स्वमाव 
ओर सहज उदारता से उन्होंने मावलियों का हृदय जीत लिया। 
ज्ञिसका परिणाम यह हुआ कि श्रन्त समय तक इस वफ़ादार प्रज्ञा 
ने उनका प्राणपण से साथ दिया । 

शिवाजी के चरित्र-निर्माण में उनकी माता जीजञाबाई का 
विशेष हाथ था । वे स्वयं सुशिक्षिता थीं। उन्होंने शिवाजी में धार्मिक 
संस्कारों की जड़ जमाई । वे बचपन से ही ब्रालक शिवाज्नी को 
हिन्दुओं की बीरता ओर भक्तिभाव की कहानियाँ सुनाया करती 
थीं । शिवाजी को भी कथा सुनने का वहुत शौक था| अनेक वीर 
ओर महापुरुषों के जीवन- ]त्तान्त सुनने से उनका चरित्र और 
भी दृढ़ ओर निर्मेल हो गया। उनके ज्ोवन में आगे चलकर जो 
सदाचार की उज्ज्वल भत्तक दिखाई पड़ी है वह इसी सुशिक्ञा 
का परिणाम था । 

बचपन में प्राचीन वीरपुरुषों की ज्ञो कद्दानियाँ शिवाज्री ने 
सुन रक्‍्खी थीं, उनसे उन्हें पराक्रमी योद्धा बनने की अभिलाषा 
हुईं। उस समय महाराष्ट्र-जीवन में एक नत्रीन लहर चल रही थी 
ओर जातीयता का भाव उमड़ रहा था। इस नवीन जीवन के 
प्रबतेकों में समय गुरु रामदास भी थे। शिवाजी ने उनको अपना 
गुरु माना था। उनकी धार्मिक और जातीय जोश से भरी हुई 
शिक्षाओं का भी शिवाजी पर गहरा असर पड़ा था। धीरे-धीरे 
शिवान्नी की महत्वकाँज्ञा बहुत बढ़ गई और उन्होंने निश्चय कर 
लिया कि वे कुद्ध करें । फलत: १६ वर्ष की अवस्था में उन्होंने 
बीजापुर-तरेश के पूना जिला के अन्तगेत कुछ क़िज्ञों को ज्ञीत 
लिया । इस पर बीज्ञापुर दरार ने शाहजी को लिखा कि वे अपने 
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पुत्र को रोके । शाहन्नी ने दादाजी कॉडदेव को लिखा कि 
शिवान्नी को रोक दिया जाय | यह सुनकर शिवान्नी को बड़ी 
चिल्ता हुई। वे धर्मसंकट में पड़ गये । एक ओर तो जाति और धर्म 
उद्धार का शुभ संकल्प था, दूसरी ओर पूज्य पिता की आज्ञा। 
अन्त में उन्होंने अपनी माता से परामशे करने के उपरान्त गौ, 
ब्राह्मण ओर धम की सेवा का हो श्रेयस्कर ठहराया । 

दादान्नी कोंडरेव ने शाहन्नी को शआआज्ञानुसार शिवाज्ञी को 
समझाया इसके कुछ ही दिन बाद दादाजी का शरीरान्त हो गया। 
दादाजी की मृत्यु के उपरान्त जागोर का प्रवन्ध भो शिवाज्री के 
हाथ में आगया। सन्‌ १६४६ ई० से शिवाजी ने खुलेश्राम 
नेतृत्व करना आरम्भ कर दिया। उन्होंने बहुत शीघ्र साम, दाम, 
दंड, भेर अ्रादि की नीति का समय।|नुसार अवलंबन लेते हुए चाकन, 
तोरण, घिंदगढ़, रामगढ़ पुरंदर ओर कल्याण के क्िलों पर 
अधिकार कर लिया | इस समय वीजापुर का वादशाह्‌ महल और 
कबरें बनवाने में लगा हुआ था और उसके सेनापति शाही 
कर्नाटक की लड़ाई में थे और इधर से उधर धावा कर रहे थे। 

२९ बष की अवस्था तक शिवाजी यह काये समप्त कर चुके 
थे। अब वे शआरगामी युद्धों को तेयारियाँ वेग से करने लगे। एक 
ओर तो उन्होंने सेना संगठन का कार्य आरंभ किया ओर दूसरी 
तरफ अपने दृत चारों ओर अपने इलाके में भेज दिए। इसी 
समय शिवान्नी को समाचार मिला कि कोंकण से बहुत बड़ा 
खज़ाना बीजापुर की ओर जा रहा है, तुरन्त दो सो खवारों 
फो लेकर उन्होंने खज़ाना लूट लिया। इस लूट की और कई नये 
किले लेने को ख़त्रर बीजापुर दरबार में साथ-साथ पहुँवी। 
बादशाह को बड़ी फिक्र हुईं। उसने एक तरकोब की। बाजी 
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घोरपड़े नामक अपने मराठा सरदार को गुप्त सूचना भेन्नी हढि 
शाहजी को किसी प्रकार बंदी वना लो। घोरपड़े ने शाहज्ी को 
अपने यहाँ भोजन का निमंत्रण देकर बुलाया और विश्वासघात 
करके उन्हें गिरफ्तार करवा दिया । शाहज्नी बंदी वनाकर बीजापुर 
लाये गये। बादशाह ने कद्दा--/तुम्दारे ही इशारे से शिवाजी का 
साहस इस कृरर बढ़ता जाता है।” शाहजी ने शिवाजी को पत्र भी 
लिखा पर बे न माने । इस पर बादशाह और भी कुपित हुआ्रा। 
शाहजी ने बहुत कहा कि शिवाजी पर मेरा कोई वश नहीं है और 
न वह मेरी राय से कुछ करता है, पर बादशाह को विश्वास न 
हुआ | शाह भी को एक श्रेघेरे गढ़े में डाल दिया गया और एक छोटे 
सूराख को छोड़कर सत्र द्वार बंद कर दिये गये । साथ ही यह भी 
घोषित कर दिया गया कि अगर शिवाजी शीघ्र ही अराजकता बंद 
न करेगा तो वह सूराख भी बंद कर दिया जायगा । 

शिवाजी को बड़ी चिंता हुई। अन्त में उन्हें एक युक्ति सूक 
गई। उन्होंने मुगल-सम्राट्‌ शाहन्हाँ से पत्र-व्यवहार किया। 
शाह जहाँ ने उनकी प्रार्थना स्वीकार कर ली और वीज़ापुर-नरेश 
फो वाध्य क्रिया कि वह शाहजी को मुक्त कर दे | शाहजी मुक्त हो 
गए । इसके बाद बीजापुर-नग्श आदिलशाह ने बाज्नी शामराजे 
नामक मनुष्य को शिवाजी की गिरफ्तारी के लिए गुप्त रूप से 
नियुक्त किया, पर कुछ फल न हुआ । वल्कि इसी वीच में जावली फे 
राज़ा चंद्रराव को मारकर उसका राज्य भी शिवाज्ञी ने अपने अधि- 
फार में कर लिया। इस पर बीज़ापुर-नरेश ने अ्रफ़जलखाँ नामक 
अपने सेदापति को एक बड़ी सेना के साथ भेजा । खान ने युक्ति- 
पूवेक अपने दृत द्वारा शिवाजी से यद्द कहला भेजा कि अ्रगर वे खान 
से मिर्ते तो उनके सारे अपराध क्षमा करा दिए णजायेंगे। शिवाजी 
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ने स्वीकार कर लिया। भेंट हुई, पर शिवात्नी सतक थे। ज्यों हो 
उन्होंने खान की नीयत बदली देखो त्यों ही 'बधनखा” नामक 
अस्त्र से उसका पेट चीर डाला। उधर मराठा-सेना ने ख़ान की 
सेना को काट डाला और भगा दिया | 

अब्र शिवाजी का मोर्चा मुग़लों से लगा. क्योंकि अब मराठे 
मुगल राज्य में धावा करने लगे। ओऔरंगज़ेब ने अपने मामा 
शायस्ताखाँ को भेजा | शायस्ताखाँ ने आते ही पूना पर अधिकार 
जमाया ओर वहीं के महलों में रहने लगा। एक दिन शिवाजी 
चुपचाप पहाड़ से निकले ओर एक नकली वरात बनाकर नगर में 
घुस पड़े। मराठे शायस्ताखाँ के महल में घुस पढ़े, और मुग़लों को 
काटने लगे | शायस्ताखाँ का लड़का मारा गया। शायस्ताखाँ 
खुद बच गया पर भागते-भागते उसकी उंगलियाँ कट गई। सन्‌ 
१६६४ में शिवाज्ञी ने सूरत नगर को लूटा और यूरोपियन कंपनियों 
से बहुत सा रुपया वसूल क्रिया । शायस्ताखाँ के बाद औरंगज़ेत्र ने 
मिर्ज़ा राजा जयसिंह और शाहज़ादा मुअज्ज़म को शिवाजी के 
विरुद्ध भेजा | जयसिंद ने शिवाजों से मिलकर उनसे मुगल आधिपत्य 
स्वीकार कर लेने की संधि की । जयसिंद्र की प्रेरणा से शिवाजी 
आगरा गर । दरबार में जब उन्हें पंचइज़ारी मनसबदारों में खड़ा 
किया गया तो उनके क्रोध का वारापार न रहा । ओरेंगज़ेबर से भी 
यह बात छिपो न रही । अतः उसने शिवाज्नी के डेरे पर पहरा 
लगवा दिया । शिवाजी नज़रबन्द हो गये । 

एक इतिहास-लेखक फे कथनानुसार जब उन्हें राजा जयपिह 
के पुत्र कुमार रामतिह से पता लगा कि बादशाह उनके कत्ल का 
निश्चय कर चुका है, तो उन्होंने बीमारी का बह्दाना क्रिया। कुछ 
दिन बाद बीमारी दूर होने का समाचार प्रकाशित किया गया ओर 
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उसी खुशी में मन्दिरों-मस्जिदों ओर श्रमीर-उमरात्रों के यहाँ बढ़े 
बड़े टोकरों में मिठाइयाँ भेजी ज्ञाने लगीं। मौका पाकर एक टोकरे 
में शिवाजी और एक में उनका पुत्र शंभाजी छिपकर निकल गए । 
रातों-रात आगरा से मथुरा जा पहुँचे। वहाँ उन्होंने सिर मुंडा 
लिये और साधुओं का वेश धारण करके प्रयाग, काशी और 
जगन्नाथपुरी होते हुए नौ महोने बाद सन्‌ १६६६ में अपनी राज" 
धानी में पहुँचे । 

मुगलों से फिर लड़ाई छिड़ ग४ बादशाह ने मिर्जा राजा 
जयपतिह को वापस बुला लिया और जोधपुर-नरेश जसवन्तर्थिह को 
भेजा । शिवाजी ने मुग़्लों से संधि कर ली। औरंगजेब ने शिवाजी 
को राजा को उपाधि दी ओर शंमाजी को प'चहज़ारी मनसबदार 
नियुक्त क्रिया, पर यह संवि श्रस्थायी थी। सन्‌ १६७० में पुनः 
लड़ाई आरंभ हो गई | शिवाज्ञी ने इस बार खानदेश से चोथ 
वसूल की और सूरत को दूसरी वार लूटा। उन्होंने मुगलों से 
अपने सत्र फ्िले भो व्रापिस ले लिए। सन्‌ १६७० में शिवाजी 
ने रायगढ़ को अपनी राजथानी बनाया और बड़े समारोह से 
अपना राज्याभिपेक किया। राज्याभिपेक के बाद शिवाजी ने 
अपने राज्य का ओर भी विशघ्तार क्रिया, सन्‌ १६७७ में उन्होंने 
कर्नाटक पर चढ़ाई को, और उस सारे प्रदेश को जीत लिया | इसके 
बाद मुगलों ने बीजापुर पर चढ़ाई की । बीजापुर के बादशाह 
ने शिवाजी से सहायता माँगो । शिवाज्नी ने शरणागत की रक्षा 
का पूरा प्रवन्ध क्रिया | बीजापुर की रक्षा उनके ज्ञीवन का 
अंतिम महान कार्य था। सन्‌ १६८० में ५३ दर्प की अ्रवष्था में 
७नका देहान्त हो गया | 

शिवाजी के चरित्र के विषय में उनके शत्र भी प्रशंसा करते हैं । 
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वे एक तेजस्वी योद्धा और प्रतिभावान शासक थे । उन्होंने हिन्दुत्व 
की रक्ता में अपना जीवन लगा दिया। अपने जात्यभिमान की 
रक्षा फे हेतु उन्होंने मुसलमानों से अनेक युद्ध किए और उनके 
गये को खूवे किया। वे साधु, महात्माओं और विद्वानों की कृद्र 
करते थे । हिन्दी के प्रसिद्ध कवि भूषण उनके दरबारी कवि थे । वे 
दीन-दुखियों पर दया करते थे । स्त्रियों का आदर करते थे। उनमें 
एक विचित्र आकर्षण था। इतिहासकार केफ़ीखाँ ने लिखा है-- 
“शिवाजी की शआ्राज्ञा थी कि मसन्रिदों, स्त्रियों ओर कुरान का 
अनादर न किया जाय ।” 

इसमें संदेह नहीं कि शिवात्ञी एक महान पुरुष थे। उन्होंने 
हिन्दू-जञाति के सिर से कायरता का कलंक हटा दिया। उन्होंने जो 
कुछ करके दिखाया उस पर इतिहासकारों को आश्चय होता है, और 
सदा होता रहेगा । 
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भारत में हिन्दू-राज्य का पतन होते-द्वोते तीन सो वर्ष लगे थे। 
यह काल युद्ध ओर संघ का काल था। चौदहवीं शताब्दी के 
साथ-साथ इस काल का अन्त हुआ । इस लंबे अरसे को साहि- 
त्यिक पर्यालोचन की दृष्टि से हम वीर-गाथा-काल कह्द सक्नते हैं, 
क्योंकि युद्ध ओर संप्राम के इस युग में किसी को दूसरा रस भाता 
ही कहाँ से ? चारणों की ओजपूर्ण, वीर-रस-प्रवाहिनी वाणी ही 
सबेत्र सुनाई पड़ती थी । तलवारों की भनमनाहट और ढालों की 
टक्कर के उपयुक्त यही वाणी थी भी । 

चोदहवीं शताब्दी का अन्त होते-होते मुस्लिम-विजय पूर्ण 
हो गई । यहाँ पर एक बात ध्यान देने की है, कि मुस्लिम विजेताओं 
ने राजनीतिक विजय पर सन्‍्तोष नहीं किया। वे साथ-साथ धार्मिक 
विजय को बराबर चेष्टा करते रहे । उनकी धर्मान्धता ने विज 
और निराश हिंदू-जाति में प्रतिक्रियात्मक भावों की उत्पत्ति में 
सहायता प्रदान को । क्रितु कोई शक्तिशाली अवलंब न पाने से 
उसको हाय स्वभावत: दयामय परमेश्वर की शरण में जाने लगी, 
उन्हीं को अपना एक-मात्र उद्धारकर्त्ता और प्रश्रयदाता मानने 
लगी । उसी का फल भक्ति-मार्ग के प्रतिपादक महात्माश्रों की 
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वाणी है। इस अक्ति-काज्य का समय १५वीं शताब्दी से १७वीं 
शताब्दी के अन्त तक है। इस काल में दो धाराएँ देखने में आती 
हैं, एक निर्गुण-धारा और दूसरी सगुण वारा । निराशा के प्रथम 
युग में जो खेवा आया वह निगुणरूप को उपासना में ही संतुष्ट रहा, 
क्योंकि उसे अ्त्याचारी शासकों का विरोध करने की परिस्थिति 
प्राप्त नहीं थी । उसने भक्ति के उप्ती अंश को ग्रण किया जिसको 
मुसलमानों के यहाँ भो जगह थी। कब्रीर इस धारा के मुख्य कवि 
हैं। दूसरी धारा के कवियों ने भगवान्‌ का वह रूप लिया ज्ञो अत्या- 
यारियों का दमन और दुष्टों का नाश कर सकता है। इनकी भक्ति 
का स्वरूप आशा, उत्साह ओर साहस से परिपूर्ण है। इस घारा 
के प्रमुख विधायकों में सूर और तुलसी मुख्य हैं। सुर ने भगवान्‌ 
का हूँसता-खेलता बालक्रीड़ा सुलभ रूप दिखाकर जीवन में हँसी- 
खुशी का साम्राज्य स्थापित क्रिया । तुलसो ने उनसे भो आगे 
बढ़कर भगवान्‌ का जीवन-व्यापार-व्यापी, लोकमंगलकारी रूप 
चित्रित किया जिससे हताश हिन्दृज्ञाति में पुनर्जीबन, आशा और 
शक्ति का अभूतपूर्व (संचार हुआ । 
गोस्वामी तुलसीदास का जन्म संव्रत्‌ १५2४ वि० में श्रोर 
मृत्यु १६८० वि० में हुई थो, ऐसा माना जाता है। उनका जन्म" 
स्थान बाँदा जिला का राजापुर ग्राम विद्वानों ने निश्चित क्रिया है। 
उनके पिता का नाम आत्माराम और माता का नाम हुलसों था। 
वे सरयूपारोण ग्राह्मण थे । कहते हैं कि उन्हें अपनी खत्रो से बड़ा 
प्रेम था और वे उसे एक क्षण के लिए भी छोड़ता पसन्द न करते 
थे। एक बार उनकी सत्री बिना कहे नेहर चली गई। गोसाई जी 
से न रद्दा गया । वे भी वहीं जा पहुँचे। यह देख उनकी स्त्री बड़ी 
बड़ी जज्जित हुई श्रौर बोली -- 
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“छाज्ञ न लागत आपु को, दौरे आयहु साथ। 
घिकर धिक ऐसे प्रेम को, कहा कहों में नाथ ॥ 
अस्थि-चरममय देह मम, तामें जेसी श्रीति। 
तैली जो श्रीराम महँ, होति न तो भव-भीति ॥” 
पत्नी की इस एक उक्ति ने उन्हें सदा के लिए संसार से 

विरक्त कर दिया। 

बेराग्य ले लेने पर गोसाई जी ने मुख्य-मुख्य तीथों की यात्रा 
की | पीछे आकर कई वर्षों तक चित्रकूट में वास क्रिया। यहीं 
उन्होंने रामगीतावली ओर क्रृष्णगीतावली की रचना की 

[ संबत्‌ १६+८ ] | इसके अनन्तर श्रयोध्या में रहकर १६३२ में 

उन्होंने रामचरितमानस की रचना आरम्भ की । श्रन्त में वे काशी 
में रहने लगे, और अन्तकाल तक वहीं रहे । 

इस प्रकार अपने लंबे जीवन में गोस्वामी जी ने जीवन के 
समस्त क्षेत्रों का आनन्द ओर अनुभव प्राप्त किया। गोस्वामी 
जी की काव्यकला, उनकी अन्न्य भक्ति, उनका प्रक्ृति-निरीक्षण 
उनका मनोविज्ञान, उनकी चरित्र-सृष्टि सभी कुछ अपूबे हैं। इसका 

कारण यही है हि उनका निरीक्षण जीवनव्यापी था ? यदि ऐसा न 

होता तो सब दृष्ट्ियों से सांगोपांग रामचरितमानस जेसे ग्रन्थ की 

रचना वे केसे कर पाते ! आचाये केशवदास ने अनेक प्रकार के 
छन्द रखे हैं सही, पर छन्द-रचना के मम को केवल तुज्सीदास 
ने ही समझा था। उन्होंने अपने समय में प्रचलित तमाम शलियों 
पर रचना की है और मज़ा यह क्रि प्रत्येक शेली में अ्रपनी 
विशेषता को कायम रकक्‍खा है। ऐसी कोई शेली नहीं जिस में 
उन्होंने परिष्कार न किया हो । ज्ायसी की लेखनी ज्ञिस शली को 
जन्म दे चुकी थी उसी पर रामचरितमानस का प्रणयन हुआ, 
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और इस रूप में हुआ कि पद्मावत विद्वानों के पढ़ने की चीज़ मात्र 
रह गई और रामचरितमानस ने घर घर प्रवेश पाया, प्रत्येक 
जिह्ा को पवित्र क्रिया। राजा और रंक, पढ़े ओर अनपढ़, गायक 
ओर कवि, भिक्तुक और संन्यासी सशके गले का वह हार हो गया। 
त्यागियों ने उसमें त्याग का आदशे पाया, विरक्तों ने उसे बेराग्य 
का सोपान सममा, धार्मिकों ने उसमें धर्म की प्रतिष्ठा देखी, ग्रह्म- ' 
चारियों ने उसमें त्रह्मचय की महिमा प्राप्त की, भक्तों ने उसे 
भक्ति का स्वच्छ निर्मल दपेण माना तथा ग्रहस्थों ने आदश गृहस्थी 
का उसमें सर्वोगपूर्ण चित्रण पाया। यदि गोसाई जी केवल 
रामचरितमानस ही लिख जाते तो भी वे द्विन्दी कवियों में शीषे- 
स्थान पाने के अधिकारी होते, इसमें संशय नहीं | भारत में यदि 
सबसे अधिक किसी पुस्तक का प्रचार हुआ है तो इसी का । 

गोसाई जी अनन्य भक्त थे, इसमें दो मत नहीं हो सहते। 
ऊपर उनके जीवन-चरित्र में हम यह बात देख चुके हैं, कि यह 
अनन्यता उनमें आरम्भ से बतेमान थी। गाहँस्थ्य-जीवन में स्त्री 
फे प्रति जो प्रगाढ़ फ्रेम था, वही संन्यास लेने पर भगवत्‌-भक्ति में 
बदल गया । तभी तो हृदय के अन्तरतम प्रदेश से वे यह कहने में 
समथे हो सके, कि-- 

नान्‍या स्पृद्दा रघुपते हृदयेउस्मदीये, 

सत्यं बदामि च भवानखिलान्तरात्मा । 
भर्क्ति प्रयच्छ रघुपुंगव निर्भर मे, 
कामादि दोपरहितं कुरु मानसं थे ॥ 

यह वास्तव में एक सच्चे भक्त के हृदय का उद्गार है। यददी 
कारण है कि गोस्वामी जी अपने काव्य में स्थल-स्थल पर अपने 
अक्ति-रस की वर्षा करते जाते हैं । गोस्वामी जी की कविता को 
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हम उनकी भक्ति-भावना से अ्रल्लग करके देख भी नहीं सकते। 


भक्तिरूपी प्राण अलग करके उनकी कविता को देखना मुर्दे को 
चीर-फाड़ करने के समान होगा । 

यों तो गोस्वामीजी के रचे हुए चोदह प्न्थ प्रसिद्ध हैं ओर 
सभी अपनी अपनी विशेषता रखते हैं, पर रामचरित-मानस और 
विनय-पत्रिका उन समरमें प्रधान हैं। रामचरित-मानस के संवंध में 
ऊपर कहा जा चुका है। विनय-पत्रिक्रा राग-रागिनियों में लिखा 
हुआ विनय के पदों का संग्रह है। इसका विषय इसके नाम से ही 
प्रत्यक्ष है। गोसाई जी ने राम के दरबार में जो प्रारथना-पत्र भेजा 
है, वही पदों में लिखा गया है । विद्वानों का मत है कि इस ग्रन्थ में 
गोस्वामी जी का कवित्व, पांडित्य, शब्द-भांडार, वाक्पद्ुता, 
श्रथंगोरव भ्रोर उक्तिवचित्रय सभी कुछ पराकाष्ठा को पहुँच गया 
है, किन्तु उनका यह अमूल्य ग्रन्थ सवेध्ाधारण की सम्पत्ति नहीं है, 
सबेसाधारण की चीज़ बनने का श्रेय तो सवसे अधिक रामचरित- 
मानस को ही प्राप्त हैं । 

गोस्वामी जी केवल कवि ही नहीं थे, डिल्तु सूक्ष्म विचारक 
ओर दूरदशशों भी थे। हिंदू समाज में उनसे पहले मत-मतान्तर्गें की 
कमी नहीं थी। शव वष्णवों को और वष्णव शवों को तिरस्कार 
की दृष्टि से देखते थ। गोस्वामी जो ने अपने वाज्यों में बड़ी 
सुन्दरता से उनका समन्वय करा दिया। राम के द्वारा शिव की 
पूजा कराकर ओर शिव को राम का अनन्य स्नेही और भक्त 
बनाकर उन्होंने प्रचलित द्वेष-भाव के मूल में ऐसा कुठाराघात 
किया कि डसका अस्तित्व ही लोप हो गया। तमाम देवताओं के 
प्रति अपनी श्रद्धा को अंजलि चढ़ाते हुए भी अपने इष्टदेव की 
आराधना ओर भक्ति की जा सकती है, उसमें कोई रुकावट नहीं 
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पड़ती; अपने उदाहरण द्वारा यह प्रत्यक्ष करके उन्होंने साधारण 
जनता में धार्मिक सहनशीलता का भाव भर दिया। गोस्वामी जी 
पर महिलाओं की निन्‍दा का दोपारोपण किया जाता है, पर यह्‌ 
ठीक नहीं है। उन्होंने केवल स्त्री के वासनात्मक रूप की निन्‍्दा 
की है। जहाँ मातृत्व, पत्नीत्व, ओर देवीत्व का प्रसंग आया है 
वहीँ उन्होंने उनकी शतमुख से प्रशंसा की है । यदि स्त्री-ज्ञाति की 
निन्‍दा करना ही उन्हें अभीष्ट होता तो सीता, सती, अनुसूया ओर 
सुमित्रा की श्रवतारणा वे कैसे कर पाते ? 

अन्त में हम यह कहने को वाध्य होते हैं कि कविवर 
नुलसीदःस प्रत्येक दृष्टि से, हिंदी साद्दित्य के लिए और हिन्दू नाति 
के लिए, ईश्वरीय देन थे । उन्हीं की कृपा का फल है कि हम आज 
हिंदू ज्ञाति को उसके वतेमान रूप में देख रहे हैं ओर उन्हीं की 
विभूति से आज दिंदी अपना मस्तक उठाकर भारत की अ्रन्य 
आषाओं के सामने अपनी महिमा प्रदर्शित कर सकती है। किसी 
मह्दाकवि ने अपनी भाषा, अपनी जाति ओर अपने राष्ट्र को जो 
कुछ दिया है, तुलसीदास ने उससे कहीं अधिक दिंदी भाषा और 
'डिंदू-आाति को दिया है। 'अपने इस महाकृवि का ऋण हम कभी 
उतार नहीं सकते । 


« शंकराचार्य 


संसार के प्रसिद्ध धर्म-संस्थापकों,महान उपदेष्टाओं और प्रकांड 
विद्वानों में शंकराचाय का भी एक विशेष स्थान है । उन्होंने अपने 
छोटे से जीवन में जो काम क्रिया था, वास्तव में उसका मूल्य 
नहीं आँका जा सकता । उन्होंने विरोधी और जिक्षुव्य वायुमंडल 
में अपना काये आरंभ क्रिया था तथा अपनी विद्गत्ता के बल पर 
अपनी अमोघ तकंशक्ति के द्वारा, एवं अपनी विलक्षण प्रतिपादन्कर 
शी के सहारे अभूतपूर्व सफलता के साथ उसे पूर्ण क्रिया | उनकी 
वाणी में जादू था, श्रोता सुनकर मन्त्र-मुग्ध हो जाते थरे। उनकी 
विद्वत्ता में धाक थी। उनमें महापुरुषों के सभो सुलक्षण मोजूर थे । 

उन्होंने भारत का कोना-कोना छान डाला था। उनका 
जन्म सुदूर मलाबार प्रदेश में पूर्णा नदी के तट पर स्थित, 'कालटी! 
नामक ग्राम में हुआ था । उनके पिता का नाम शिवगुरु ओर माता 
का नाम कामाज्ञो था। यह विक्रम संत्रत्‌ ८९५ की बात है। उस 
समय बोद्ध धरम में अनेक बुराइयाँ आगई थीं। लोग भगवान बुद्ध 
द्वारा प्रतिपादित तिद्वान्तों से बहुत दूर पहुँच गये थे | व्यावहारिक 
छ्लीवन में वोद्धधर्मं का वेसा आकर्पण न रह गया था। उसके पतन 
फे ऊपर अनेक प्रकार फे छिदले ओर कुद्र विचारों का प्रचार हो 
रहा था। जनता धर्मगुरुओं ओर उनकी वेढंगी व्यवस्थाओं से 
परेशान होगई थी। सबके कान किसी सावेभोम व्यवस्था को सुनने 
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के लिए उत्सुक थे। तंत्र-मंत्रों को अमोधता में स्े-साधारण का 
विश्वास न रह गया था। उसी समय शंकर ने जन्म लिया था। 

जिस प्रकार अन्य महापुरुषों के विषय में अनेक प्रकार की 
असाधारण क़िंत्रदन्तियाँ समय पाकर जनता में प्रचलित हो जाती 
हैं; उसी प्रकार स्वामो शैकराचार्य के सम्बन्ध में भी सहसरो 
किंवदन्तियाँ प्रचलित हैं । प्रत्युत उनकी संख्या इतनी अधिक है कि 
उनके भोतर से ऐतिहासिक तथ्य निकालना भी कठिन हो ज्ञाता 
है । उनका जन्म, उनका विद्याध्ययन, उनका संन्यास, उनका प्रचार 
कोई भी विषय ऐसा नहीं है, जिसके सम्बन्ध में अलोकिक चमत्कार- 
पूरे कहानियाँ न गढ़ी गई हों । जिस समय उनके भक्तों ने इस प्रकार 
की किवदन्तियाँ प्रचलित की होंगी, वह समय इस प्रकार के विचारों 
के अनुकूल होगा। आजकल तो तक-संगति और वेज्ञानिक-परीक्षण 
के विना प्रत्येक असंभव बात पर जनता को विश्वास करा देना 
शकय नहीं है। तथापि नीर-क्तीर-बबेकी विद्वानों ने उप्तका 
विश्लेषण करके जो तथ्य स्थिर किये हैं उनके अनुसार कहा ज्ञा 
सकता है क्रि शंकराचार्य अपने वालपन से ही बड़ी विलक्षण प्रतिभा 
बाले थे। इस बात के प्रमाणा मिलते हैं कि वे अपनी श्राठ साल 
की उमर में ही गहन शास्त्रीय विषयों को समझ एवं उन पर विचार 
कर सकते थे, तथा उनकी सांसारिक जोवन पर विशेष आस्था न 
थी। उनका ध्यान विरकक्‍्ति की ओर विशेष रहता था । इसी समय 
उनके पिता शिवगुरु का देहावस;न हो गया। पिता की मृत्यु ने 
उनकी विरक्तित की भावना को ओर भी अधिक बढ़ाया, तथा 
संसार की असारता की छाप उनऊे हृदय पर लगा दी | 

एक संन्यासी के संधर्ग में आने पर उन्होंने उससे दीक्षा 
देने की प्राथेना भी की थी, पर उस संन्यासी ने कद्द दिया था, 
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कि जब तक तुम्दारी माता तुम्हें संन्यास लेने की अ्रनुमति न दे दे 
ब तक तुम्हारा संन्यास सफल नहीं होगा । अतः वे उस दिन 
की प्रतीक्षा करने लगे और अन्त में उन्होंने माता की अनुमति 
प्राप्त कर ही ली। माता की अन्तिम इच्छा को, कि संन्यासावस्था 
में भी वर्ष में एक बार वे उसे अवश्य दशन देंगे, उन्होंने स्त्रीकार 
कर लिया था। 
इ-त्याग कर वे विशेष शास्त्रीय अध्ययन के लिए एक गुरुकुल 
पहुँचे । इस गुरुकुल के अ्रधिष्ठाता श्रीगोविन्दपाद नाम के 
एक ब्राह्मण थे। वे अपनी विद्धत्ता, कमनिष्ठा और त्याग के लिए 
समस्त दक्तिगाभारत में प्रख्यात ये । उनका शिष्यत्व स्त्रीकार कर 
के शंकर शास्त्रों का अध्ययन और योग की शिक्षा भ्राप्त करने 
लगे । उनके देरीप्यमान मुंखमंडल ओर उनकी बुद्धि की विलक्षण 
प्रखरता को देख कर उनके गुरु उन पर प्रसन्न थे। योगशास्तर में 
पारंगत हो जाने पर, उनकी मनोवृत्ति से परिचित, उनके गुरु 
गोविन्दपादाचाये ने उन्हें संन्यास धमे की दीक्षा दी । गुरु की श्राज्ञा 
ओर आशीर्वाद पाऊर वे आ्राश्मम से निकले । निकलते ही देशभर 
में घोषणा कर दी कि एकमात्र सनातन वेदिक धर्म ही सावेभौम 
धर्म है। यदि किसी को इस में शंक्रा हो तो शंकर उसके निवारण 
करने अ्रथत्रा इस विषय पर किसी से शास्त्रार्थ करने को तेयार है। 
देश भर में जगह जगह अनेक शास्त्राथ हुए। विपक्तियों ने 
उन्हें परास्त करने के अनेक उपाय किये, लेकिन उनकी विलक्षण 
प्रतिभा के सामने सबको मुँह की खांनी पड़ी । उन्होंने कितने ही 
बौद्ध राजाओं को हिन्दू धर्म को दीक्षा दी। कितने बोद्ध विद्वानों 
के विचारों में क्राति उपस्थित कर दी । उन्होंने भारत के एक सिरे 
से दूसरे सिरे तक धूम-घूम कर अपनी विद्वत्ता और सनातन-धर्म 
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की ध्वजा फहराई। उनकी इसी यात्रा को शंक्र-दिग्वित्रय कहा 
जाता है। श्रपनी दिग्विजय को चिरस्थायी करने के लिए उन्होंने 
चारों दिशाओं में श्रृंगेरी मठ, शारदामठ,गोवर्धनमठ ओर जोशीमठ, 
इन चार विद्यापीठों की स्थापना की | कहना नहीं होगा कि इन 
विद्यापीठों ने उनके काये को सफल बनाने में आगे चलकर बहुत 
कुछ योग प्रदान किया है । 

उनके इस धर्मप्रचार के कार में विरोधियों ने बाथाएँ उपस्थित 
करने के बहुत-से प्रयत्न किये, किंतु उन्होंने उनकी तनिक भी परवाह 
नकी। अन्त में उन्होंने प्रसिद्ध विद्वान मंडनमिश्न ओर उसकी 
विदुषी पत्नी सरस्वती देवी को शास्त्रार्थ में पराजित किया । रन्हें 
अपने धर्म में सम्मिलित करके अपने शेष कार्य को पूरा कराने में 
उनसे बड़ी सहायता ली। 

श्रव तक हम देखते आरहे हैं कि शंकराचाय केवल बड़े भारी 
धर्मोपदेशक श्रथवा धार्मिक विजेता मात्र थे। किन्तु नहीं, वे बढ़े 
गम्भीर विचारक ओर सफल लेखक भी थे । उन्होंने अनेक ग्रन्थों 
को रचना की है । उनके विशाल पांडित्य के आगे आज भी विद्वान 
नतमस्तक होते हैं । प्रस्थानत्रयी--गीता, उपनिषद्‌ ओर ब्रह्मसूत्त-- 
पर उनके भाष्य आज्ञ भी पंडितों में प्रामाणिक माने जाते हैं । 
उनकी धाराप्रवाह भाषा और अ्रकास्य प्रतिपादन शेली के तो सभी 
कायल हैं । 

उन्होंने ्रपने समस्त ग्रन्थों में अ्रपना 'श्रद्वेत सिद्धान्त! प्रति- 
पादित किया है। यदि और छिसी मागे पर उन्होंने जोर दिया है तो 
बह “निवृत्ति मार्ग! है। उन्होंने यही दिखाने का प्रयास किया है कि 
क्या उपनिषद्‌, ओर क्या ब्रह्मसृत्र, दोनों ही में अद्वत-तत्व के साथ 
संन्यास-निष्ठा” भी मौजूद है। उनके गीता-भाष्य में भी यही मत 
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प्रतिपादित है। अद्वेत सिद्धान्त का सार यह है--सृष्टि में दिखाई 
पड़ने वाली समस्त वस्तुएँ वस्तुतः एक दूसरे से भिन्न नहीं है। सव 
में एक ही शुद्ध और नित्य ब्रह्म की सत्ता व्याप्त है। यह जो एकता 
में अनेकता अथवा सृधष्टि में भिन्नता भासित होती है, वह उसी की 
माया के कारण है; वास्तव में श्ात्मा ही ब्रह्म है। इस श्रात्मा 
और परमात्मा की एकता का अनुभव किये बिना मोक्ष नहीं 
मिलता । इस अनुभव को प्राप्त कराने का सब से सरल मागे 
निवृत्तिमाग अर्थात्‌ संन्यास है। 

इस प्रकार इस महान कार्य को उन्होंने पूर्ण तो कर दिया किंतु 
काश्मीर यात्रा से लौटते समय उन्हें भगंदर रोग होगया। उसी 
रोग से अंत में केवल बत्तीस वर्ष की अवस्था में उनकी ज्ञीवन-लीला 
समाप्त हो गई। इस थोड़ी सी अवस्था में उन्होंने ज्ञो काये करके 
दिखाया था, उसके उदाहरण इतिहास में बहुत कम मिलते हैं । 
सिकन्दर महान की महाविज्ञय कुछ इसी तरह को थी; पर वह 
पद्मयुबल पर अवलंबित थी, ओर वह शंक्राचाये की आध्यात्मिक 
विज्य की भाँति चिरस्थायी भी नहीं हो सकी । सिकन्दर की मृत्यु 
के उपरांत ही उसका साम्राज्य छिल्न-भिन्न हो गया, जत्र कि शंकर 
की विजय हिन्दू-धर्म के साथ श्रमर है। 
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आगे विद्यार्थियों की सुविधा के लिए कुछ वर्णनात्मक निबनधों 
के खाके दिये जाते हैं, जिनकी सहायता से विद्यार्थी स्वयं 
निवन्ध लिखने का अच्छा श्रभ्यास कर सकते हैं। 


ईश्वरचन्द्र विद्यासागर 


वीरसिंह ज़िला मेदिनीपुर में जन्म्र | पिता ठाकुरदास वन्योपाध्याय, 
दरिद्र किन्तु कुछीन ब्राह्मण | कलकत्ता में जीविकोपार्जन । 
».. विद्याध्ययन--प्रथम गाँव की पाठशाला में, ९ वर्ष की आयु में 
सुस्कृत-कालेज कलकत्ता में प्रवेश | परिश्रमी और कुशाग्रवुद्धि सम्पन्न | 
सब श्रेणियों में सर्वप्रथम उत्तीण । लगभग ग्यारह वष तक अध्ययन | 
'तदुपरान्त अध्यापन | बीस वर्ष की अवस्था में “विद्यासागर” उपाधि 
की प्राप्ति । 
फोर्ट विलियम कालेज में मुख्य पंडित के पद पर | क्रमशः कालेज 
.$ सहकारी अध्यापक, फिर अध्यक्ष । संस्कृत-प्रंथों का. लेखन । शिक्षा- 
-विभाग में सब-इंसपेक्टर | तीन वर्ष बाद सरकारी नौररी से त्याग-पत्र। 
. शेष जीवन भर देश और समाज-सुधार । 
विधवा-विवाह के समर्थ और प्रचारक | बाल-विवाह, अनमेल 
विवाह और बहुविवाह के विरोधी । बंगसाहित्य में नवजीवन फूँकनेवाले। 
होमियोपेथिक चिकित्सा के प्रेमी और उसके प्रतिष्टाफ | दया के अब 
तार। बढ़े ज़बरदस्त सुधारक । स्वभाव की सरलता सराइनीय | 
सन्‌ १९८१ में ७९ वर्ष की आयु में शरीरान्त । रूत्यु के उपरान्त 
प्रभाव । परिस्थितियों को वश में करनेवाले | सामान्य कुल में जन्म 
'डैकर देशविख्यात पुरुषों में अग्रगण्य । 
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कालिदास 


चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य के दरबारी कवि | समय चौथी शताब्दी का 
अन्त और पाँचवीं द्ञाताठदी का आरंभ । वर्ण ब्राह्मण | वंश मोत्र भादि 
का पूरा निश्चय नहीं । 

कहते हैं कि बाल्यकाल में एकदम मृढ़ थे । कुछ विद्वान्‌ पंडितों के 
पड्यंत्र के कारण विद्यावती नाम्नी विदुपी से विवाह | पत्नी-द्वारा तिरस्कृत 
और वहिष्कृत | लज्ज़ा और ग्लानि से विद्याध्ययन में संलग्न । विद्याप्राप्त 
के बाद घर लौटना | बुद्धि और प्रतिभा का प्रकाश | रघुवंश, मेघदूत, 
कुमार संभव काव्यों की रचना | अभिज्ञानशाकुन्तल, विक्रमोबेशी और 
मालविकाभिमित्र नाटकों का प्रणयन । कवियों को श्रेणो में सर्वश्रथम । 

सरल, मधुर और सीधी भाषा। उपमा को उल्कृष्टता के लिए 
विख्यात | चरित्र-चित्रण में पंडित | हृदयहारी और स्वाभाविक वर्णन 
करने में पु | मनोभावों का चित्र खींचने में एक ही | भारतीय साहित्य 
के सर्वश्रेष्ठ कवि | 

संधार के श्रेष्ठ कवियों में उनका स्थान । देशी-विदेशी कवियों, 
विद्वानों और कलाकारों का उनके संवंध में मत । उनके ग्रन्थों का देश- 
देशान्तरों में आदर । अन्य विश्व-कवियों के साथ उनकी तुलना । 





शकुन्तल्ना 
राज विश्वामित्र और मेनका अप्सरा की कन्या। माता द्वारा मालिनी 
नदी के तट पर त्यागी गई | कण्वऋषि की उस पर दृष्टि पड़ना | शकुन्त 
पक्षियों द्वारा रक्षित होने से शकुन्तला नाम | कण्व का उसे घम-पुत्रो 
करके आश्रम में रखना और पालन पोषण करना | वल्कल-घारिणी ऋषि- 
कन्याओं के साथ उसका रहना और कन्द मूल खाना । 
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राजा दुष्पन्त का आश्रम में आगमन। शकुन्तछा का दर्शन, और उस 
के रूप पर मुग्ध होना । शकुन्तछा का राजा दुष्यन्त के प्रति प्रेम | ढण्व 
को अनुपस्थिति में दोनों का मांधव विधि से विवाह । दुष्पन्त का राज 
धानी को अ्रस्थान | शकुल्तला की प्रतोक्षा,कि कब उसे राजधानी से कोई 
हेने भावे | स्टृतिचिह्न-स्वरूप दुष्यन्त की अँगूठी लेकर रहना। दुखी 
शकुन्तला, दुवांसा का आयम्न । शकुन्तला का उनके स्वागत में तत्परता 
न दिखा पाना। क्रपि का क्रोध, और शाप, हि “तू जिसके ध्यान में 
बेसुध होकर एक महर्षि क/ अनादर कर रही है वह मिलने पर तुझे 
भूल ज्ञायगा |” 

कण्व का आगमन । यह जानना कि शकुन्तला गर्भवती है। शकुन्तला 
को पति के यहाँ जाने की स्वीकृति देना। पिता के शिप्पों के साथ 
शकन्तला का आश्रम त्याग । विदा का ममस्पर्शी दृश्य | मार्ग में एक 
सरोवर में अंग्रेी का खो जाना। दुष्यन्त के सामने शकुन्तला । राजा का 
उसे भूल जाना और पत्नोरूप में स्वीकार न करना । ऋषि-कुमारों का 
शकुन्तला को छोड़कर प्रस्थान | शकुन्तला का अन्तर्धान होना | मधुए 
से अंगूठी प्राप्त कर राजा को शकुन्तला की सुध आना। राजा का 
अनुताप करना। स्वर्ग से लौटते समय कश्यप ऋषि के आश्रम में राजा 
का शकुन्तछा के गर्भजात पुत्र भरत को देखना और प्रसन्न होना। दुष्यन्त 
और शकुन्तछा का पुनर्मिलन । राजा का शकुन्तला को स्वीकार करना । 

अहिल्याबाई 

मालवा प्रदेश के पाथरडी गाँव में सन्‌ १७३५ में जन्म | पिता का 
नाम आनन्दराव । बड़े सज्जन और इंश्वरभक्त । 

बचपन में शिक्षा प्राप्ति। बड़ी चतुर और समझदार । नौ वर्ष की 
अवस्था में म्हारराव होल्कर का उन्हें देखना और बालिका के गुणों पर 
मुख्य होना । अपने लड़के के लिए अहिल्या की याचना | खंडेराव और 


अहिल्या का विवाह | 
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ससुराल में सेवासे सास-ससुर को संतुष्ट करना। सब लोग प्रस॑ञ्न। 
घर के कामकाज अपने हाथ से करना । एह पुत्र और कन्या का प्रसव ।४ 
बीस वर्ष की अवस्था में विधवा होना । पुत्र का भी देहावसतान | राज-' 
काज का भार उन्हीं के ऊपर | न्याय और प्रजा-पालन में दुःख भूल 
जाना | भीलों के उपद्रतरों को शांत करना | रघुनाथराव को लज्जित' 
करके रणक्षेत्र से विमुख करना । राज्य में सुधार और प्रजाहिित के कार्य ।' 
मुक्तहस्त होकर दानधर्म करना। तीथथों में मन्दिर और धर्मशाला निर्माण" 
कराना । सदात्रत छगाना | कुएँ खुदवाना । - 

स्वभाव की सरलता और थेय। धर्मपरायणता और सहदयता। 
चरित्र की निर्मंलता और न्यायपरायणता । रानी नहीं देवी। वेधब्य 
ओऔर पुत्रशोक को सहना । पुत्री को अपनी आऑर्खों से सती होते देखना, 
आँसू न गिराना। भारत के लिए गौरव | स्त्री जाति की भूषण । प्रातः 
स्मरणीया । सन्‌ १७९५ में स्वर्गवास | अब तक सबकी ज़बानों पर 
शनका नाम । ह॒ 





छुकरात 
यूनान देश में ई० पृ० ४६९ में जन्म | पिता संगतराश और माता 
दाई का काम करती थी। सादी और गरीबी की जीवनचर्या में लालन- 
पालन । ; 
विद्याध्ययन--सब प्रकार की शिक्षा । रेखागणित और ज्योतिष में 
विशेष प्रवृत्ति दिखाना | विद्याजंन के उपरांत सेना में प्रवेश | कह युद्धों 
में पराक्रम-प्रद्शन | परिश्रम और कष्ट-सहिष्णुता का अपूर्व परिचय | 
सेनिक जीवन के उपरांत धर्म-तस्व, नीति, विज्ञान, दर्शन और राजनीति: 
का उपदेश देना । तक की अद्भुत प्रणाली । 
नास्तिकता का आरोप | युवर्कों को पथभश्रष्ट करने का लांछन | 
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न्यायालय का फैप्तला । विष का प्याला पोने का दंड। बन्दी-जीवन में 
भ्लौकिक घेय और शान्ति छा प्रदर्शन । अपने को मुक्त कराने का प्रयत्न 
न करना । अन्तिम काल तक प्रसन्न, शान्त और सुल्ली बने रहना। बढ़े 
आनन्द से विष को पी जाना | ३९९ ई« पू०। 

शान्त, क्रोधनह्वित स्वभाव । तस्वज्ञानियों में सर्वश्रेष्ठ | 


दयानंद-शताब्दी 

दयानंन्द का परिचय । आयंस्माज के जन्मदाता । शिवरात्रित्रत के 
समय चुहिया को भोग को जूठा करते देखऊर मृर्तिपूजा पर से श्रद्धा उठ 
जाना। सुधारक के रूप में महर्षि दयानन्द । उन्हीं को पुण्प-स्मृति में 
संबत्‌ १९८१ विक्रमीय का (शवरात्र-सप्ताह दयानन्द-शताब्दी-उत्सव 
के रूप में मधुरा नगर में बढ़े समारोह से मनाया गया | 

शताब्दी-मेले का ननसमुदाय । सुन्दर प्रवन्ध । झिसी को किसी 
प्रकार की असुविधा नहीं। आाय-जीवन । रात्रि और प्रात:काल की चर्या। 
यश्ञमढप। वेदमन्त्रों के साथ हवन और अम्निहोत्र। अन्य सभा 'समितियाँ, 
आय-ऊुम्तार सभा, कवि सम्मेलन, आयस्वराज्य सभा, अहतोद्धार सभा, 
शुद्धिसभा आदि | गुरुकुल के ब्रह्मचारियों, संन्यासियों, विद्वानों और 
कवियों का जमघट | प्रधान मंडप का दृश्य । जुलूस और नगर-कीत॑न । 
स्वयं-सेविकाओं और स्वयं-सेवकों की तरपरता | धार्मिक वातात्ररण । 

अशोक और कनिष्क के समय के बढ़े बढ़े घार्मिक-सम्मेलनों से तुलना। 


मराठा-जाति 
महाराष्ट्र देश की भौगोलिक दज्ञा | निवासियों पर उसका प्रभाव। 
स्वतंत्रता का भाव और देश की नैेसर्गिक स्थिति का परस्पर सम्बन्ध ) 
स्वाधीनता की रक्षा करने में देश की स्थिति का सहयोग । 
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मद्दाराष्ट्र जीवन में जाग्रति | संत महास्मार्थों के स्वदेश, स्वंधर्म 
और स्वजाति-रक्षण के उपदेश । शॉसन-संचालन में मराठा-जाति की 
दक्षता | शिवाजी का उत्कप । ज्िवाजी और जातीयता | विधर्मी और 
विदेशी सत्ता से शिवाजी का संघप । जातीयता की भावना का देश में 
स्वागत । शिवाजी ओर मराठा जाति का अभ्युदय । शिवाजी के बाद की 
दक्शा | जातीयता का हास । परस्पर फूट और वेमनस्य । मराठा साम्राज्य 
का पतन । वतमान अबस्था और जातीयता की भावना | 


बाढ़ 


अतिवृष्टि के फलस्वरूप नदियों का जल भयंकररूप से बढ़ जाना। 
किनारों की लॉधकर जलराशि का इधर-उबर के प्रदेश में फेल जाना | 

धन-जन की हानि। गाँवों और बस्तियों का जलमम्न हो जाना, 
खेतों का हब जाना । पशुओं और मनुष्यों का वह जाना। १९२४ की 
बाढ़ का प्रड्यं झर दृश्य । भयंकर ओर प्रख! प्रवाह में क्िश्तियों तक का 
न ठहर सक्ना | मीलों तक जल ही जल। दबहे जाते हुए वृक्ष, पञ्च, 
जंगली जानवर, विपले साँप, सुअर आदि | ढाक आदि का जाना-जाना 
बंद । हवाई जहाज़ से उस बाद का दृश्य । बाढ़पोड़ित लोगों की दशा | 
स्त्री की गोद का बालक बाद की भेंट | अनाथ बालक के माता-पिता 
दोना जलमम | एक विधवा का स्वस्व नष्ट। चालीस पचास 
आदमियों के सम्पन्न परिवार में से केवल एके बृद्धा शेष । बाद देवी- 
प्रकोप | मनुष्य का उत् पर वश नहीं | 

बाढ़ के उपयोगी पहलू पर विचार | सृष्टि का कोई व्यापार केवल 
सदोष या केवल निर्दोष नहीं | बाद से उपजाऊ मिद्दी का मेंदान में 
बिछ जाना । 

उपसहार । दोष ही अधिक न्यापक । 
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जीवन के लिए आग आवश्यक । पर अभिकांड का रूप धारण करने 
थर उसका प्रलूयंकर विकराल रूप । 

प्रायः असावधानी के कारण अभिडांड होते हैं | बरितयों में अग्नि- 
कांड | मकानों, दुकानों और कारखानों में आग से छाखों की संपत्ति 
स्वाहा | जीवन की हानि | जंगलों में अभिदाह | सूखे पेढ़ों को डालियों 
की रगड़ से अप्ति-प्रज्बलन । वायु के साथ उसका फैलना । सघन सुस्दर 
वनों का श्मशानों में परिणत हो जाना । वन्य-जीवों का भयभीत होना 
बहुतों का भस्म हो जाना । 

बढ़े बढ़े नगरों में नगरसभाभों | 3०७०8) (0005 की ओर 
से प्रबंध, आग बुझाने की कल आदि । वनों में आग की बाढ़ देकर आग 
को फैलने से रोकना आदि । 

किसी बढ़े अग्निकांड का पर्णन। स्काउर्टो और स्वयंसेवर्का की 
अग्निकांड में सेवा। 


विश्व-वियालय 


बह शिक्षण-संस्था जो उच्च शिक्षा वितरण करती हो या उच्च शिक्षा 
आ्ति के प्रमाणपत्र देती हो । 

प्राचीन इतिहास । भारत के प्राचीन विश्वविद्याल्य-- तक्षशिला, 
नाढन्‍्दा आदि । अन्यान्य सभ्य देशों के विश्वविद्यालय | एथ्स की 


शुकेढेमी आदि । 
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विश्वविद्यालयों का विश्वस और उनका सुब्यवस्थित रूप। उत्तरोत्तर 
वृद्धि | दुनियाँ के आधुनिक विश्वविद्यालय, आक्सफोर्ड, केंत्रिज, पेरिस 
आदि के विश्वविद्यालय | भारत के विश्वविद्यालय, बंबई, कलकत्ता, मद्रास, 
ढाका, आगरा और पंजाब के विश्वविद्यालय। हिन्दू विश्वविद्यालय, 
काशी | मुस्लिम विश्वविद्यालय अछीगढ़ । प्राइवेट विश्वविद्यालय--गुरुकुल- 
काँगड़ी, विश्वभारती आदि | यू० पी० विश्वविद्यालयों का प्रान्त । 

विश्वविद्यालयों की अपनी-अपनी विशेषताएँ | कोई शिक्षा-प्रधान, 


कोई परीक्षा-प्रधान | किसी में विज्ञान, किसी में साहित्य और किसी में 
व्यापार को शिक्षा का विशेष प्रबन्ध | 

कारयकर्त्ता और प्रबंध--लिंडिकेट कायंवाहों करती है। वाइस- 
चांघ्तलर, रजिस्ट्रार आदि कार्यकर्ता | 

लाभ--उच्च शिक्षा की उन्नति | सभ्यता और संस्कृति का अभ्युदय' 
किन्तु शिल्प की उन्नति की ओर रुचि को कमी | 

विश्वविद्यालयों की वतंमान प्रणाली में सुधार। जीवन झी प्रत्येक 


आवश्यकता को शिक्षा का अंग बनाना | नवीन ढंग के विश्वविद्यालय 
स्थापित करने की आवश्यकता । 


अभ्यास के लिए विषय 


(१)अंतिम मुगल सम्राट । (२) स्वामी विवेकानन्द | (३) सिपाही 
विद्रोह । (४) अहिल्याबाई का राज्य-प्रवन्ध। (५) मीराबाई | 
(६) सती सीता। (७)महात्मा बुद्ध । (८) गुरुगोविंदर्तिह । (९)बन्दा 
बैरागी । (१०) प्रियदर्शी अशोक । (११) पानीपत का प्रथमयुद्ध । 
(१२) वक्‍सर की लड़ाई । (१२) सिक्ख जाति (१४)हज़रत मुहम्मद । 
(१५) महात्मा ईसा । (१६) बेबिलोन की सभ्यता । (१७) प्राचीन 
मिल । (१८) शाहजहों । (१९) नूरजहोँ। (२०) रणजीतसिंह । 
(२१)धमराज युधिष्ठिर। (२२)रामचन्द्र का वनवासकाल | (२३)भरत 
का जीवन । (२४) भव | (२५) प्राचीन आर्यजाति । (२६) गुलाम- 
वंश । (२७) स्वामी रामतीथ की विदेशयात्रा । (२८) उन्‍नीसवीं 
संदी की कुली-प्रथा। (२९) कृष्णभक्त सूरदास | (३०) दिल्लीदरबार । 
(३१) चालीसर्वी महासभा । (३२) असेंबली की एक विशेष बैठक 
की कार्यवाही | (३३) श्रीमती एनिबीसेंट । (३४) स्वर्गॉय गोखले 
के संस्मरण | (३५) बंगभंग की कह्दानी। (३६) स्वप्न की कथा । 
(३०) दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह । (३८) कुरुक्षेत्र का युद्ध । 
(३९) रोम का अम्निकांड | (४०) महामारी। (४१, दुर्भिक्ष । 
(४२) सती-प्रथा। (४ ३) अरकाट का घेरा । (४४) राणा सांगा । 
(४५) श्थ्वीराज । (४६) महाराज नन्दकुमार को फॉाँसी। 
(४७) असहयोग आन्दोलन । (४८) अमीर खुसरो। (४९) सम्राट 
अकबर | (५०) देशबंधु चित्तरजनदास । (५१) मुंशी प्रेमचंद 8 
(५२) भारतेन्दु रिइ्चन्द्र । 


व्याख्यात्कक किबन्‍क 
मितव्ययिता 


प्रयोजन से अधिक खर्च न होने देने का नाम मितन्ययिता है । 
इससे विपरीत, वेह्िसाव और वेसममे: वूफे, खचे करने को अप- 
व्यय कहते हैं। आदमी बुद्धिमान प्राणी हे। वह प्रत्येक काये की 
उपयोगिता ओर उसके मूल्य का अन्दाज़ा लगा सकता है। वह 
प्रत्येक कार्य के विषय में सोच सकता है, कि इसका उपयोग हमारे 
जीवन में क्रितना है ? जब वह यह सोच लेगा तो सहज्ञ ही मित- 
व्ययी होने का प्रयास करेगा । वह उस कारये में उसी हृद तक खर्च 
करेगा, जहाँ तक हम उसे प्रयोजनीय कह सकते हैं । इसके विरुद्ध 
यदि कार्य की उपयोगिता के विपय में कोई उदासीन रहे, उसके 
मूल्य का अंदाज़ा लगाने में अपनी बुद्धि का ज़रा भी उपयोग न 
करे तो उसका वेहिसाब खर्च करना स्वाभाविक होगा। ऐसी दशा 
में वह मितव्ययी कैसे हो सकेगा ? 

यदि मनुष्य का सारी उमर परिश्रम कर सकना संभव होता, 
तो मितव्ययिता की आवश्यकता हो न थी। जितना वह आज्ञ 
पंदा करता उतना ही खच्चे कर देता। कल के लिए कुछ वचाकर 
रख छोड़ने का प्रयत्न क्यों करता ! व्यथ की अनेक मंमटों से 
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मुक्ति मिल जञाती। न इस कदर चिताएँ होतीं न इतना आडंबर 
होता । किन्तु वस्तुस्थिति कुछ और ही है। किसी में सारी उमर 
एक सी शक्ति नहीं रहती। युवावस्था में जो बात होती है बह 
आधी उमर बीतने पर नहीं रहती ओर अ्रधेवयस्कता की ' समता 
बुढ़ापा नहीं कर सकता । तात्पये यही है कि युवावस्था का उत्साह, 
परिश्रमशीलता, संलग्नता ओर शक्ति उत्तरोत्तर क्षीण होती 
जाती है। पौरुष और सामथ्ये का हास होता जाता है। बूढ़ा शोर 
जजेर मनुष्य उसो तरह विवश ओर पराधीन हो ज्ञाता है जिस 
प्रकार बालक । मानव-शरीर के इस स्वाभाविक परिणाम को 
सुखमय बनाने के लिए मितव्ययिता परमावश्यक है। उस समय 
युवाकसथा के संचित धन की बड़ी ज़रूरत पड़ती है। वही मनुष्य का 
सहारा होता है। उसके अभाव में उसका जीवन दूसरों को क्रपा 
पर श्रवलंबित हो जाता है, जिससे श्नेक कष्ट उठाने पड़ते हैं । 
सृष्टि के आदि-काल में जब मनुष्य सभ्य ओर सुसंस्क्ृत नहीं 
था, जंगली जानवरों की तरह वनों में रहता और फलफूल तथा 
आखेट आदि पर गुज़र करता था, उस समय मितव्ययिता के 
बिना काम चल सकता था, पर आजकल तो ईश्वरीय सष्टि के 
अन्तगेत मनुष्य की स्वरचित एक सृष्टि है। उसको इस रूप में 
लाने में स्वयं मनुष्य कुछ का कुछ हो रहा है। उसका बहुत कुछ 
विकास हो गया है। उस समय आखेट आदि के द्वारा उसका काम 
चल ज्ञाता था, पर ञआज वे विध्वंसक कार्य उसे संतोष नहीं दे 
सकते । श्रब उसके अन्दर विधायक-ब्ृत्ति विकसित हो गई है | वह 
सूजन का महत्त्व स्वीकार फरने लगा है। श्राज अगर कोई मनु: 
सप्ृति को उससे छीन ले तो वह उसका सबसे बड़ा शत्र होगा। 
मतलब यह है कि उसमें दूर-अन्देशी, विचारशीलता तथा कतैब्य- 
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बुद्धि का भी विकास हो गया है। अब केवल अपने लिए ही वह 
नहीं जीता है। उसके आगे उसके बच्चे हैं, परिवार है, जाति है, 
समाज है और देश है। यदि वह अब भी अपने कार्यो की उप- 
योगिता पर ध्यान नहीं देगा, उनके मूल्य का ठीक अन्दाज़ नहीं 
लगाएगा, बिना विचारे खचे करता जायगा, तो वह अपनी बड़ी 
भारी ज़िम्मेदारी को पूरा नहीं करेगा। बह उत्तरावस्था में स्वयं तो 
कष्ट उठाएगा ही, अपने अश्नितों को भी दुख के समुद्र में छोड़ 
'ज्ञायगा । इसलिए वर्तमान मनुष्य के लिए मितव्ययिता की आवब- 
श्यकता अनिवाय है। इसके बिना उसका जीवन सफल: होना 
कठिन है । 
लोग ग्रश्न करते हैं कि मितव्ययिता स्वीकार करने से दान- 
. पुए्य आदि सदतृत्तियों में रूकावट पड़ती है। किंतु ज्ञो ऐसा कहते 
हैं, वे मितब्ययिता के अशुद्ध अथे लगाते हैं । मितव्ययिता कभी 
सदृवृत्तियों की तृप्ति में बाधक नहीं होती । वह तो यही बताती है 
; कि तुम्हारा दान-पुण्य, दान-पुण्य ही हो । दह तुम्हारे ध्म की वृद्धि 
करे | ऐसा न हो कि तुम जिसे धर्म समभ रहे हो वह पाप के नाम 
से तुम्हारे खाते में हो रहा हो । अर्थात्‌ मितव्ययिता बताती है कि 
तुम इसी को दान दो जो उसका वास्तविक पात्र हो। ऐसा न हो 
कि तुम्हारा पंसा चरस की चिलमों का घुआँ बनकर उड़ जाय या 
शराब की बोतलों के साथ बह ज्ञाय | वह यह भी बताती है कि 
उस वास्तविक पात्र को भी उतना ही. दो जितने से उसकी आब- 
श्यकता को पूर्ति होती हो। अ्रधिक देने से उसमें प्रमाद और 
मुफ़्तबोरी की आदत बढ़कर अन्त में बुराई में परिणत हो जायगी। 
यह सब कहकर मितव्ययिता यह भी; कछती है, कि ज़रा अपनी 
हैसियत की तरफ भी ध्यान रखो,। .ऐसा न द्वो, तुम देने को धुन 


मितम्ययिता १२७ 
में सुदामा को तीनों लोक दे डालो। तीनों लोक दान करके फिर 
खुद कहाँ रहोगे ! इसी विश्व में रहोगे तो फिर पाप करोगे। इस 
वास्ते अपनी हैसियत से बाहर दान देना भी अद्वितकर है। दाता 
जब इस तरह अपने आपको मिटा देगा तो आगे चलकर दीनों की 
रक्ता कौन करेगा ? इसके लिए श्रगर आप मितव्ययिता को दोप दें 
तो भले हो दें । वेसे दोष देने लायक तो वह है नहीं । 

. £ कुछ लोग मितव्ययिता और कृपणता को एक ही समभतते हैं । 

* अगर किसी को चन्द्रमा काला और आकाश सफेद दीखे तो न तो 
“चन्द्रमा काला और न आकाश सफेद माना ज्ञायगा । माना जायगा 
यही, कि देखने वाले की <्टि में कुछ दोप है । इसी तरह कृपयणाता 
और मितव्ययिता को एक सममभने वालों को बुद्धि भी अवश्य 

। खुद श्रस्वस्थ है । ऊपर मितव्ययिता की व्याख्या हम देख चुके हैं । 
अब क्ृपणाता की व्याख्या को भी देख लीजिए। तब हम सहज 
दही उनकी समानता-असमानता का निर्णय कर सकेंगे। प्रयोजन से 
कम खर्च करने को कृपणता कहते हैं, अर्थात्‌ जहाँ चार रुपये खर्च 
करने की आवश्यकता हो, वहाँ केवल दो या एक ही रुपया खर्च 
करना कृपण॒ता है। कृपणता काम की अच्छाई-बुराई, उसकी 
उपयोगिता अनुपयोगिता की ओर स्वथा उदासीन होती है। उसे 
इस बात से प्रयोजन नहीं है कि काम कितने महत्त्व का है । उसे तो 
फेवल गाँठ न खुलने देने से प्रयोजन है। उसके सामने तो पाप-पुर्य 
दोनों समान हैं। एक धन ही उसे इष्ट है। पाप को खोकर भी धन 
को प्राप्त करने में वह खुश है; इसी तरह पुए्य का त्याग करके भी 
चह धन को पाने की अभिलाषिणी है। इसलिए कृपणाता बुद्धि का 
विकार है ओर मितव्ययिता बुद्धि का प्रकाश । उन दोनों को एक 
कहना भ्रान्त बुद्धि का उदाहरण है । 
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इसलिए प्रत्येक समझदार आदमी को दूरदर्शिता के साथ 
व्यय करना चाहिये। व्यय करते समय सदा इस बात का ध्यान 
रखना चाहिये कि व्यय के श्रनुकूल उसे लाभ तथा शआदर दोनों 
प्राप्त हों । बुद्धिमान मनुष्य समय तथा धन का समान सदुपयोग 
करता है, ओर स्वयं तथा दूसरों को जिससे कुछ लाभ न हो, न 
प्रसन्‍नता हो, ऐसे कामों में वह एक मिनट ओर एक पसा भी नहीं 
व्यय करता । मूखे इसके विपरीत निष्प्रयोज्नन व्यय करके वस्तुओं 
का बड़ा भारी संग्रह भी कर लेता है, पर जीवन की आवश्यक श्रौर 
सुखदायक वस्तुओं का उसके पास सदा अभाव रहता है। उत्तरा- 
वस्था में जब शरीर थक जाता है, तब उसे अपनी भूल का पता. 
लगता है, और तब वह अपने किए पर पश्चात्ताप करता है। पर 
अच्छा तो यह हो कि आदमी पहले से ही वह मांग ग्रहण करे 
जिससे ऐसी घड़ी आने ही न पाए। 


स्वावलंबन 


संसार में मनुष्य की उन्नति और अभ्युदय फे लिए अनेक 
धर्म-व्यवस्थाएँ, कानून, कायदे और अच्छी से अच्छी संस्थाएँ 
मोजूर हैं। प्रायः प्रत्येक मनुष्य थोड़ा या बहुत अपनी लाभ-हानि 
का विचार भी रखता है, किन्तु इससे वह उन्नत होकर अभ्युत्य 
फे शिखर पर नहीं चढ़ सकता। यदि वास्‍्तव में उसे कुछ उन्नति 
फरनी है तो उसे स्वयं प्रयत्नशील होना चाहिए। केवल मार्ग का 
ज्ञान कर लेने से ही निर्दिष्ट स्थान पर पहुँचना नहीं हो सकता, 
उसके लिए कमर कसकर चल पड़ना होगा, अपनी कर्मशूरता का 
प्रत्चिय देना होगा । यदि संस्थाएँ और कानून-कायदे हमें श्रभ्युदय 
को प्राप्ति करा दें तो भो उस्ते हम पसंद न करेंगे। बेसी अवस्था 
में मनुष्य मनुष्य न रह ज्ञायगा, उसकी कतृ त्वशक्ति का सर्वथा 
अभाव हो जायगा । कह पंगु और निष्क्रिय हो ज्ञायगा । विफलता 
में सफलता की आक़ांज्ञा ओर सफलता में विश्ुद्ध आनन्द-यही 

मानव जीवन की स्पृदणीय विभृतियाँ हैं। 
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हरएक काये में स्वयं प्रयत्न किये बिना उसकी सफलता भ्रोर 
विफलता से हमें कुछ सरोकार न रद्द जायगा । ऐसे काये हें उन्नति 
की ओर नहीं ले जा सकते ओर न उनसे हमें ऐसी आशा ही 
करनी चाहिए | उनकी तो विफलता निश्चित है। तभी तो कहा भो है 
कि, “ईश्वर उन्हीं की सहायता करता है जो अपने भरोसे पर काम 
करते हैं ।” एक छोटा सा शिशु एक स्थान से दूसरे स्थान तक 
दूसरों की सहायता के त्रिना अपने बल से चलना सीखता है, उसी 
प्रकार मनुष्य को चाहिए कि वह भी अपने पेरों पर खड़ा रहना 
सीखे, तभी उसक्री सफलता में संदेह का स्थान न रहेगा । 

अपनी सहायता अपने आप करने से यह तात्यय भी नहीं है, 
कि मनुष्य चारों ओर से अपनी आँखें मूँद ले । श्रन्धों की भाँति 
आचरण करने लगे | किसी से डहिसो प्रक्रार का कोई लाभ न 
उठाये । न महापुरुषों के उपदेशों से शिक्षा प्रहण करे, न॒वेज्ञानिक 
श्राविष्फारों से अपने ज्ञान की वृद्धि करे, न महापुरुषों के जीवन- 
बृत्तों से अपने चरित्रवल को रढ़ बनावे, न साहित्य और दशेन 
से अपनी दृष्टि को व्यापक करे, और न मित्र तथा पड़ोसी फे 
सत्परामशे पर ध्यान दे, बल्कि प्रत्येक बात में अ्रपनी ढाई इट को 


मस्जिद श्रलग बनाने लगे। ऐसा करने वाले को हम बुद्धिमान है 


नहीं कहेंगे । स्वावलंबन शब्द को इतने संकुचित अअथे में लेना 
महान भूल है । सच्चे स्वावलंत्री पुरुष के विषय में किसी विद्वान ने 
कहा है कि “उस्ते संप्तार के क्रिसी प्रथक किये हुए पदाथे की तरह 
नहीं, बल्कि उसके एक उपयोगी भाग की तरह अकेले खड़ा रहना 
उहिए ।” तात्यये यही है कि यों तो आदमी का काम दूसरों की 
कुछ न कुड्ध सहायता बिना इस दुनियाँ में चल ही नहीं सकता। 
पारस्परिक सहयोग भौर सहायता से अपने आपको अलग फरके 


हासन न, 
ब्लड ज5स 
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स्वावलंत्री बनाने की इच्छ!वाला यदे कुछ करने में समर्थ भी होगा 
तो दुनियाँ को आँशों में उसका कुद्ध भी महत्त्व न होगा। दुनियाँ 
के चिरकालीन ज्ञान की विरासत की उपेक्षा वह कर ही नहीं 
सकता। 

जीवन में जिन महापुरुषों ने सफज्ञता पाई है, और मलुष्य- 
समाज में जो महापुरुष पूजित हुए हैं, उनके कामों पर अन्तर ष्ट 
डालने से पता चलता है कि वे स्वावलंबन का महत्त्व समभते थे। 
उसी को उन्होंने अपने जीवन का मुख्य आधार बनाया था। उन्हें 
निश्चय था क्रि स्वावलंब्री पुरुष ही उद्योगशील और उत्साही 
होता है । उदाहरण के लिए हम महाराज शिवाजी को ले सकते है! 
उन्होंने उस समय भारतवर्ष में हिन्दू राज्य कायम किया जब्र कि 
मुस्लिम शासन और शोये अपनी सर्वोच्च उल्नति पर पहुँच चुका 
था। जब्र तमाम राजपूत राजा अयनो स्वराधोनता मुगज्ञ-सम्राट्‌ के 
हाथों बंचक रख चुके थे, जातीय गोरव और प्रताप सब धूल में 
मिल चुका था, तब उस महापुरुष ने अपना जयघोप आरंभ किया । 
उसने श्रपनी दृढ़ता, उद्योगशीलता और उत्साह के द्वारा वह काये 
फर दिखाया, जिसने फिर से मृतप्राय हिन्दू-जाति में जीवन-एस की 
धारा बहा दी । उप्ती समय के दूसरे मद्नापुरुषों में गुरु गोविन्दर्धिह 
का नाम बड़े आदरपूर्वक लिया जा सकता है। उन्होंने ब्रिखरे हुए 
मोतियों को बटोरकर एक प्रबल सिक््ख जाति को जन्‍म दिया, 
जिसने आगे चलकर भारत के इ तहास को बनाया और बिगाड़ा । 

यदि हम उपयुक्त दोनों महापुरुषों के जीवन पर ज़रा ध्यान दें 
तो हमें पता चलेगा कि वे स्वावलंबन का डितना मदत्त्व जानते थे । 
उनका हर एक काम उनके थेये, उनके आत्मविश्वास और उनके 
हृढ़ निश्चय पर अवलबिंत था । बड़ी से बड़ी कठिनाइयों में वे कप्रो 
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* विचलित न हुए। उन्होंने कभी श्रदूट परिश्रम से मुख नहीं मोड़ा। 
यदि स्वावलंबन के ऊपर उनकी हार्दिक आस्था न होती तो वे 
इस प्रकार तप कर सोने की तरह खरे केसे उनरते ? वे यदि थैये से 
मुख मोड़ लेते, कठिनाइयों से भय खा ज्ञाते और परिश्रम से ऊब 
जाते तो आज्ञ हम कहाँ होते ! और उनका भी नाम कौन जानता ? 
व्यष्टि से ही समष्टि का श्रस्तित्व है, इसलिए जहाँ व्यक्तिगत 
स्वावलंबन की ज़रूरत है, वहाँ जाति-गत स्वावलम्बन की ह््म 
उपेज्ञा नहीं कर सकते । उसकी तो और भी अ्रधिक आवश्यकता 
है। कारण क्रि व्यक्ति में स्वावलंबन का अभाव दोने से उसका 
असर जितने क्षेत्र पर पड़ेगा, उससे कहीं अधिक जाति में. उसका 
अभाव होने से पढ़ेगा। इतिहास हमें बताता है कि जिन जिन 
जातियों में जिस समय स्वावलंब्रन का भाव काम कर रहा था उस 
समय वे अभ्युदय के शिखर पर थीं। स्वावलंत्रन का नाश होते 
ही उनका पतन होगया।। जातियों के उद्योग-बंघे, कला-कौशल, 
व्यापार-व्यवसाय तथा सभ्यता और संस्कृति सब्र कुछ उनके स्वराव- 
लंब्रन के चिह्न हैं | यही भारत, जब इसमें स्व्रावलंतन के भाव थे 
अपनी कारीगरी की वस्तुओं द्वारा, तमाम यूगेप के बाजारों में 
आदर पाता था। शआज्ञ हम में स्वावलंबन का अभाव है, हमने 
अपने परों खड़ा होता छोड़ दिया है, तभी तो लज्ञा-निव्रारण के 
लिए हमें मानचेम्टर की मशीनों की ओर ताकना पड़ना है । इसके 
विपरीत स्वावलंविता की ज्ाग्रत मूर्ति ज्ञापानी जाति को देखिये। 
चीन के पदाघात को सहन तक को क्षमता का सम कभो अभाव 
था आज वह उसे खरीद लेने तक की शक्ति रखती है। उसके 
कला कौशल, उसके उद्योग-धंधे हमारी आँखों को चक्राचौंध 


किये हैं । 
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जिस प्रकार हम इस नतीजे पर आये बत्रिना नहीं रहते कि 
सांसारिक और आध्यात्मिक दोनों प्रकार की उन्नति के लिए 
स्वावलंबन की वड़ी आवश्वकता है, उसी प्रकार हमें यह स्व्रीकार 
करने के लिए भी विवश होना पड़ता है कि जेसे स्वावलंबन व्यक्ति 
के लिए आक्श्यक है उसी प्रकार जाति के लिए भी है। स्वाव- 
लंबन को छोड़ देने से हमारी गति नहीं है । तभी तो किसी ने 
कहा भी है कि--“वह (स्वावलंबी) मनुप्य यथाथ में पूज्य है जो 
एकाकी और स्वयं संपूर्ण होकर मरघट तक अपना मार्ग आप 
रचता है और जो लोकापवाद या प्रशंसा की परवाह न करके 
सन्देह-स्थानों में केवल अपनी आत्मा का सहारा लेता है।” 


आत्मप्रातिष्ठ 


श्रात्म-प्रतिष्ठा से तात्पय अपने व्यक्तित्व की मद्तत्ता को स्वयं 
समभने और उसके प्रति आदरभाव रखने से है। किसी के प्रति 
प्रतिष्ठा और आदर का उदय ही उस समय होता है. जब उसके 
बड़ुप्पन के हम क़ायल हों, उसकी यथाथे महत्ता का हमें पूरा-पूरा 
ज्ञान हो । ज्ञान ही प्रतिष्ठा का आधार है । भ्रम, संदेह ओर भश्रज्ञान 
की अवस्था में सच्ची प्रतिष्ठा का जन्म नहीं होता । इसलिए दूसरों 
की महिमा का अन्दाज्ञा लगाने के साथ ही, हमें अपने क्रियाकलाप 
के यथाथे मूल्य का अन्द्राज़ा होगा तो हमारे अन्दर आत्म-प्रतिष्ठा 
की भावना जाग्रत रहेगी ही । 

अब देखना यह है कि शआत्मप्रतिष्ठा की भावना कहाँ तक 
बांडनीय है ? किसी चीज़ की श्रच्छाई बुराई की कसौटी का 
स्वेमान्य सिद्धान्त यही है कि वह कहाँ तक मनुष्य समाज और 
उससे भी आगे बढ़कर ब्रह्मांड के हित साधन में समथे हो सकती 
है। इस रष्टि से आत्मप्रतिष्ठा उसी प्रक्रार वाह्नीय है जिस 
प्रकार परप्रतिष्ठा अर्थात्‌ दूसरों का आदर। भरत के श्रातृप्रेम 
ओर उनके उत्कट त्याग के प्रति अपना आदरभाव प्रकाशित करके 
हम यद्द सूचित करना चाहते हैं कि भ्रातृप्रेम और त्याग का मूल्य 
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हम सममते हैं । साथ ही हम यह सूचित करना चाह्दते हैं कि हमारी 
अद्वांजलि श्रातृप्रेम और त्याग जेसे मूल्यवान आचरण फे ऊपर 
ही समर्पित हो सकती है। प्रकारान्तर से हम उस श्ातृप्रेम और 
त्याग के लिए आदरभाव प्रकाशित करके भरत फे मन में यह 
बात प्रतिष्ठित कर देते हैं कि वे भविष्य में इससे उच्चतर आदर 
हमारे सामने रक्खें । हम उन्हें ऐसे आचरण के लिए दृढ़ता और 
प्रोत्साहन देते हैं। उनके मन के ऊड्पोह को दूर कर देते हैं । इसी 
प्रकार यदि हम अपनो परोपकारबृत्ति की कीमत स्वत: सममते हैं, 
तो उस परोपकार से तमाम दुनियाँ की उपेक्षा भी हमें विरत नहीं 
कर सकती । उसमें हमारी संलम्नता कभी शिथिल न होगी । दुनियाँ 
के यश श्रथवा निन्‍दा के लिए ठहर कर हम अपने समय का दुरु- 
पयोग न करेंगे ओर यदि हमारा अनुमान ठीक है तो अन्त में बह 
समय भी स्वतः आएगा, जब दुनियाँ भी हमारे कारये के महत्त्व को 
स्वीकार करेगी। लेकिन उस समय हमारी परोपकारबृत्ति आत्म- 
प्रतिष्ठा के पुरस्कार से पुरस्क्रत हो चुकी होगी। हमें दुनियाँ से 
जो कुछ प्राप्त होगा वह अतिरिक्त पुरस्कार होगा। इस तरह यह्द 
तो ज्ञात हो ही गया कि आत्मप्रतिप्ठा अवांहनीय अथवा द्वानि- 
कर नहीं है; बल्कि वह हमारी मनोवृत्तियों के विक्रास में सहायक 
होती है। 

कह सकते हैं कि आत्मप्रतिष्ठा में 'हम चुना दीगरे नेस्त! 
अर्थात्‌ श्रहंकार का भाव रहता है। मनुष्य स्वयं जो कुछ करता है 
उसीको ठीक और सब कुछ सममता है। दुनियाँ के ज्ञान कौ 
ओर से आँखें मूँइ लेता है। लेकिन बात वस्तुतः ऐसी नहीं है । 
जत्र हम अपने उचित-अनुचित प्रत्येक काये को ही सत्र कुछ 
सममने लगें तब तो वह आत्मप्रतिप्ठा नहीं है, बल्कि आत्म- 
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प्रवंचना है । हम स्वयं धोखा खा रहे हैं। पीतल को सोना मानने 
में हमारी बुद्धि का ही विक्रार है। बात तो यह है कि जब तक 
काये के ओचित्य-अनौचित्य का भेद करने की क्षमता हमारे 
अन्दर पंदा नहीं हो जाती है. तब तक आत्मप्रतिष्ठा के भाव के 
वातावरण में हम साँस ही नहीं ले सकते। यह बात प्रथक है कि 
मनुष्य विवेकशील प्राणी है। उसमें श्रच्छे-बुरे का भाव संस्कार 
रूप से रहता ही है। इसीलिए कभी-क्रभी काय के ओवचित्य की 
ओर उसका ध्यान स्वत: चला जाता है, अन्तःकरण में सन्‍्तोष 
ओर आनन्द के बीच आत्मप्रतिप्ठा की प्रस्थापना हो दी जाती है । 
पर जब हम यह कहते हैं कि मनुष्य को आत्मप्रतिष्ठा का ध्यान 
रखना चाहिए,तव हम उस संस्कार का अपने जीवन में नित्यप्रति 
व्यवहार देखना चाहते हैं । उसे बार-बार प्रयोग में लाकर अपने 
स्वभाव का एक अंग बना लेना चहते हैं । तब आत्मप्रतिष्ठा का 
भाव आकस्मिक नहीं रह जाता । अपने प्रत्येक कार्य का मूल्य 
सममभने की हमारी आदत पड़ जाती है, और आत्मप्रतिप्ठा को 
हमें साथ-साथ रखना पड़ता है। उसके त्रिना हम नहीं रह जाते। 
हमारा व्यक्तित्व उसके सहारे पर खड़ा रहता है । 

आत्मप्रतिप्ठा का भाव जिसमें सजग होजाता है, वह पतित 
होने से बचता रहता हैं। संसार के श्रहित की कल्पना उसकी 
आत्मप्रतिष्ठा में ठेस लगाती है। स्वाथभावना से आत्मप्रतिप्ठा 
पर कुठाराघात होता है। दुराचरण श्रात्मप्रतिप्ठा की स्वच्छ चादर 
पर कलंक का धठ्वा बन जाता है। भत्रिप्य का उच्च-उन्नत जीवन 
बतेमान की आत्मप्रतिष्ठा का ही कार्य होता है। आत्मप्रतिष्ठा का 
अंकुर ही पुष्पित और पल्वित होकर महापुरुषों के जीवन को 
आच्छादित किए हुए है । यदि उनमें इसका जन्म न होता, तो बड़े 
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बढ़े महत्त्व फे काये कर सकने की प्रेरणा और क्षमता उनमें न 
भाती। इसके अ्रतिरिक्त जो श्त्मप्रतिष्ठा का मूल्य नहीं जानते, 
उनके लिए सब धान बाईस पस्ेरो हैं। अच्छा ओर बुरा उनके 
लिए वराबर है। ऐसी अवस्था में वे अपने प्रत्येक काये के लिए 
गये करें, इसमें आश्चय ही क्या ? पर उनका यह गये, घमंड और 
अहंकार ही होगा और परिणाम होगा पतन । 

कहा भी जाता है, क्रिज्ञो अपनी इज्जत अपने श्राप नहीं 
करता, उसकी दुनियाँ में कोई इज्जत नहीं करता । लेकिन अपनी 
इज्जत करने के लिए हमें इज्जत बढ़ानेवाले काम ही करने पड़ेंगे। 
इज्जुत पर धब्बा लगाने वाले काम करके, अपने का बड़ा समभने 
वाला भी, दुनियाँ से इज़न की आशा नहीं रख सकृता। और 
ऐसी हालत में अपनी इजन अपने आप करना भी, श्रपने मुँह 
मियाँ-मिट्ठू बनने की तरह निन्‍दनीय है। इसलिए आत्मप्रतिष्ठा 
वही है ज्ञो मनुष्य के प्रतिष्ठित आचरण के लिए स्त्रय॑ं उसके 
अन्त/ररण में जन्म ले, ओर वह सदा अनुकरणीय, शआवश्यक 
और मंगलमयी हो। उससे किसी प्रकार के कुफल की आशंका 
नहीं है। 
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दुनियाँ में जितने महान कार्य मनुष्य के द्वारा साधित हुए हैं, 
मनुष्य को महानता का परिचायक जो कुछ जिस किसी भी रूप में 
प्राप्त होता है, उस सबकी तह में उद्योग का हाथ है। अजन्ता की 
गुफाएँ, काली के चेत्य, बौद्ध-विहार, मुग्रलों की इमारतें, मिस्र के 
पिरेमिड, प्रीस को मूर्तियां तथा फ्लोरेंस और रोम की चित्रकला 
मनुष्य के उद्योग ओर उसकी लगन के कारण ही अमर हो रहे हैं । 
यही क्यों, संगीत-साहित्य, कला-कोशल, विज्ञान-दशेन, नीति और 
धरम सबको सफलता का मुकुट पहनाने का श्रेय इसी उद्योग को है । 
कहा भी है कि, “उद्योगिन पुरुषसिंहमुपेति लक्ष्मी:”। यहाँ 'लक्ष्मीः 
में सरस्वती का भी समावेश सममना चाहिए। क्योंकि निरुययमी 
मनुष्य को लक्ष्मी और सरस्वती दो में से एक भी वरण नहीं 
करती । वे तो पुरुषसिंद्द को चाहती हैं, ख्गालपुरुष उनको कृपा का 
पात्र नहीं होता, और उस पुरुषसिद को भी नाम-मात्र का पुरुषसिंद 
नहं। होना चाहिए, बल्कि उद्योगी और कार्यत्तम होना चाहिए। 
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पंडितवर ज्ञानसन ने बिलकुल ठोक कहा है कि “बातें पृथ्वी 
की कन्याएँ हैं और काये स्वगे के पुत्र /” लेकिन उद्योग वह 
आज़मूदा रसायन है जो नव-नव हवाव-भावमयी मनोहारिणी उन 
पृथ्वी की कन्याओं को दिल्य कान्तिमान स्वगे-पुत्रों में बदल देता 
है । यदि आपको विश्वास न हो तो आप किसी उद्योगी वीर के 
साथ-साथ चलकर देख लीजिए । बाबर और हुमायूँ , हैनीबल श्र 
सीज़र, चन्‍्द्रगुप्त और सिकन्दर, नेल्सन और नेपोलियन तथा 
प्रताप और शिवाजी ने सहस्नों ऐसी कन्याओ्रों को पुत्रों में परिणत 
किया है । ये लोग इस उद्योग-रूपी महारसायन का प्रयोग जानते 
ये। यदि ऐसा न होता तो सभी लोग शिवाजी ओर राणा प्रताप 
न बन जाते ? केवल वार्तों को लेकर बेठे रहना और उन्हीं के साथ 
क्रीड़ा करना, श्र्थात्‌ हवा में किले बनाना एक वात है और उन्हीं 
घातों को उ््योग-पूवक कर डालना बिलकुल दूसरी बात है। 

एक समय था जब हिन्दुस्तान धन और विद्या के कारण 
विदेशियों के लिए आश्चर्य का आगार था । मेगस्थनीज़ ओर 
फादियान, अलवेरूनी और इब्नवतूता तथा इ्सिंग और हे न्त्सांग 
के लेखों को देखिए | भारत का वह महिमा-युग हमें एक स्त्रप्त जान 
पढ़ता है। श्राज्न के दुर्देशाग्रस्त अधःपतित भारत के साथ उस युग 
का कोई साहश्य नहीं | आज तो अन्न ओर वस्त्र के लिए हाह्मकार 
मचा है । छुआछूत का भूत मुँह फेलाकर हमें खाये जा रहा ह्दै। 
अज्ञान और कुरीतियाँ इस बीसवीं शताब्दी के बज्ञानिक आलोक से 
डरकर, विश्व के समस्त देश को छोड़-छोड़कर, भारत में शरया ले 
रही हैं। द्विमालय और गंगा की वही पवित्र-भूमि आज फूट और 
मतभेद की गंदगी से सड़ रही है। कारण स्पष्ट है, हमारा उद्योग 
और पुरुषाथे आज हम खो वेठे हैं । हमने अपने आपको जड़ता 
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और निकस्मेपन से बाँध लिया है। व्यापार और व्यक्साय, विज्ञान 
और दशन, कला और कौशल सव को हम भूल गये हैं। हम 
केवल अपने भूतकाल पर गवे करना जानते हैं। उसी को साइनबोर्ड 
की तरह अपने मस्तक पर बाँघे-बाँधे फिरने में ही श्रपना कल्याण 
समम रहे हैं । हमारा खयाल है कि जब दुनियाँ देखेगी कि हम 
कृष्ण और अजुन की सन्‍्तान हैं, राम और लक्ष्मण का खून दमारे 
अन्दर बहुता है, बुद्ध ओर अशोक हमारे पूवेज् थे, तो वह उठकर 
सम्मान-पूत्रेक हमारा आदर करेगी । हम पुष्पक विमान का हवाला 
देकर भले ही यह साब्रित कर दें कि अत्यन्त प्राचीनकाल में हमारे 
पूवेच्न आक्राशयान बनाना जानते थे, पर जब तक कलकत्ता से 
कराची तक हमारा अपना वायुयान उड़कर नहीं ज्ञाता तब तक 
हमारा गये बृथा है । मान लो दुनियाँ ने कृष्ण और अजुन के नाते 
हमारा थोड़ा-सा सम्मान कर ही दिया तो वह सम्मान क्या प्रशंस- 
नीय है ? वह तो गरीब भिक्तुक़ की मोली में डाला हुआ एक दया 
का टुकड़ा है। अपने पूर्व ज्ञों को कीर्ति वेचकर दूसरों की दया पाना 
कायरों का हो काम है। पुरुषों का भूषण तो उद्योग और पुरुषाथे 
ही हैं । 

जातिंगत उद्योगशीलता के हास ने ही भारत की यह दशा 
की है । जिस देश के राजा श्रपने हाथों से हल चलाकर उद्योग 
और परिश्रम की पूजा करते थे, वहाँ के नवयुवक् हाथ से काम 
करने में अपमान सभभते हैं | उनकी दृष्टि में सभ्यता का अथ ही 
निकम्मापन ओर दृसरों पर हुकूमत करना है। वाबू-पन ही उनका 
आराध्य आदशे है। बेकारी की समस्‍या का शिकार प्रत्येक 
परिवार हो रहा है। पर उनके अआशा-प्रसून युवक नौकरी के 
उपवन के सिवाय और कहीं खिलना ही नहीं चाहते । आज्ञ राष्ट्र 
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का स्वास्थ्य दफ्तरों की कुर्सियों ओर थोथे पोथों की भेंट हो रद्द 
है। बुद्धि सड़ रही है, ज्ञान कोढ़ी होगया है। तभी तो दम परिश्रम 
का निरादर करते हैं। उद्योगी और परिश्रमी मनुष्य पेसे के दो-दो 
मारे-मारे फिरते हैं | हाथ से काम करने वालों को निम्न श्रेणी का 
सममा जाता है। कृपक भूखों मर रहे हैं। उनके खाने को अन्न 
नहीं, तन ढकने को वस्त्र नहीं, रहने को मकान नहीं । यद्दी दशा 
कारीगरों की है। हमने दो-चार पुस्तकें क्‍या पढ़ लीं, बस हम इस 
काबिल होगये कि कुर्सी और मेज़ के सहारे बेठे-लेटे रहा करें, 
और उन गरीब श्रमियों पर हुकूमत किया करें । बावूगिरी के इस 
भाव ने, पांडित्य की इस अहम्मन्यता ने, उद्योग-धंधों को नष्ट 
करने में बहुत बड़ा भाग लिया है | अध्यापक पूर्णासिह ने ठीक 
लिखा है कि, “जब दमारे यहाँ मज़दूर, चित्रकार तथा लकड़ी श्रोर 
पत्थर पर काम करनेवाले भूखों मरते हैं तव हमारे मन्दिरों की 
मूर्तियाँ केसे सुन्दर हो सकती हैं ? ऐसे कारीगर यहाँ शूद्र के नाम 
से पुकरे जाते हैं। याद रखिये, तरिना शूद्र-पू मा के मूर्तिपृजा किंवा 
कृष्ण और शालिग्राम की पूजा होना 5.संभव है ।” अ्रत: भारत के 
नवयुवकों को अपने दिल से यह श्रान्त धारणा निक्राल देनी 
चाहिए कि हाथों से काम न करने में ही गोरव है। उन्हें उद्योग 
ओर श्रध्यवसाय, मेहनत और मज़दूरी में सेवा के पवित्र आदर्श 
के दर्शन करने चाहिए। 

कह्दा जाता है, कि हमने अंग्रेज़ों की नक़॒ज्ञ में इस अकर्मस्यता 
को अपनाया है । यह और भा श्रान्त हैं। स्वर्गायि सम्राट जाज- 
पंचम ओर वत्तेमान सम्राट जाजे पएछ्ठ तक ता परिश्रम आर उद्याग 
की पूजा करते रहे हैं। उन्दोंने अपने हाथों से जहाज़ों में कायले 
मोॉकफर ब्रिटेन को नाविक-शक्ति को हृढ़ किया हैं । जा ले. 


१४२ इद्योग 
यह सममले हैं कि अंग्रेज़ ईसाई हैं, वे किसी हद तक ग्रलत भी 
हो सकते हैं; पर जो कहते हैं कि अंग्रेज़ों का धम उद्योग श्रौर 
अ्रध्यवसाय है, वे परिश्रम औ्रौर मज़दूरी की पूजा करते हैं; वे लोग 
वास्तव में ठीक कहते हैं । अंग्रेजों के उपासना-मन्दिर ऊँचे-ऊँचे 
गिरजे नहीं, बल्कि लिवरपूल ओर मानचेस्टर के बड़े-बढ़े कारखाने 
हैं और वे व्यापारी जहाज़ हैं ज्ञो श्रटलांटिक महासागर का वक्तः 
स्थल विदीर्ण करते हुए तीर को तरह आते जाते रहते हैं। 

यदि भारतवासी फिर से ढाका की मलमल का युग देखना 
चाहते हैं, यदि वे फिर से मथुरा और सारनाथ की मूर्थियों के 
निर्माण की कुशलता प्राप्त करना चाहते हैं और यदि वे चाहते हैं 
कि फिर से यहाँ दूध की गंगा बहे, धन-धान्य और रत्नों की भारत 
खान बने, तो उन्हें एक्ाप्रचित्त और निर्तिकार मन से उद्योग और 
परिश्रम्त की पूजा करनी चाहिए । उन्हें मन में रख लेना चाहिए 
कि काम कोई तुच्छ नहीं है, उद्योग और परिश्रम सदेव पवित्र और 
पूजनीय हैं । 


फूट 


फूट के विषय में किसी का कथन है कि “खेत में उपजे सर 
फोई खाय । घर में होय तो घर बहि जाय /' यहाँ हमारा आशय 
खेत में पैदा दोने वाली फूट से नहीं है जिसे सब कोई खाते हैं, बल्कि 
रस फूट से है जिसका संकेत बाद में क्रिया गया है, जिसने अग्न 
तक श्नेक घरों को तहस-नहस किया है, मिसक्रा दूसरा नाम 
है द्वेष, भिसके चरण पड़ने से सत्यानाश का बीज वोया जाता 
है, भिसका पदापण महानाश का पदारपंण होता है। 

छोटे-बड़े सभी को अनुभव होगा कि फूट से भयंकर दुनियाँ में 
कोई महामारी नहीं है। इसकी प्रचंडता से सत्र कंपायमान रहते 
हैं। इसके रोद्ररूप का सत्रको ज्ञान है। जो इसकी प्रचंडता से 
अवोध है, उसे एक द्वी धक्के में यह सचेत कर देवी है। फूट को 
अगर हम भयंकर निशाचरी कहें, तो शायद सभी हमसे सहमत 
होंगे। यह मद्दानाश की दूती न जाने कब जन्‍्मी थी । क्योंकि हम 
श्रत्यन्त प्राचीन काल से इसका उल्लेख सुनते आा रहे हैं। दुनियाँ 
जन्मी, जवान हुई और जराग्रत्त होकर मर गई। सृष्टि फे 
अन्तकाल में अनेक उत्थान और पतन हुए। कहीं वेभव और 
विलास के महल उठे, कहीं सूने खडददरों का विस्तार फेला, पर यह्‌ 
क््रा और कर्कशा उसी भाँति अपने उद्दाम यौवन में इठलाती ओर 
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दुनियाँ को पीसती चली जा रही है | इस शनन्त-यौवना के शरीर 
पर समय की एक भी शिकन नहीं पड़ी । इसकी दही भ्रृभंगिमा है, 
वही चंचलता है और वही परपीड़न की अस्व्राभाविक क्रीड़ा है। 
यह भी तो पता नहीं कि विश्व-त्रह्मांड के किस कोने में इस 
प्रल्यंकरी देवी ने जन्म लिया था। मत्ये, स्वंगे और पाताल सभी 
तो इसके क्रीड़ा-केन्द्र हैं । देवताओं में इसकी पहुँच है, देवियों में 
इसकी पहुँच है। देत्यों और शअसुगगें की तो यह पोध्यपुत्री है। 
मत्येलोक की यह मुकुटधारिणी सातम्राज्ञी है। सत्र इसके भय से 
काँपते हैं, और इमके नाशक-प्रभाव से परिचित हैं, तो भी इसके 
क्रपाकशत्त के लिए लालाग्रित रहते हैं । ज्ञातियों में, राष्ट्रों में, घरों 
में इसकी पूत्ा होती है। जहाँ देखो वहाँ फूट ही फूट नज़र आती 
है। भाई-भाई में फूट है, बाप बेटे में फूट है, कुटुंबरियों में फूट है, 
स्नेद-सम्बन्धियों में फूट है। पारस्परिक फूट के असंख्य परिणाम 
प्रत्यक्ष होते हुए भी लोगों को फूट के बिना भोजन में स्वाद नहीं 
श्राता | हम जानते हैं कि ये देवताओं के यहाँ पहुँचती है तो देत्यों 
को विजयश्री देती है, ओर दुत्यों के ऊपर प्रसन्न होती है तो 
मनुष्यों के सामने उन्हें कुकाती है। और मनुष्यों को कृपापात्र 
बनाती है तो उन्हें प्रलय के मुख में ढकेल देती है। लेकिन फिर 
भी इसे प्रश्रय दिये बिना हम से नहीं रहा जाता। न जाने क्रिस 
मोहनी-मन्त्र का यह प्रभाव है ? न जाने कौन-सा वशी +रण इसे 
सिद्ध है ? अवश्य ही फूट मायाविनी है. ज.दृगरनी है। तभी तो वह्‌ 
ज्ञान में कुठित कर देती है । प्रेम को पछाड़ देती है। सद्‌भाव का 
सत्यानाश कर डालती है। रूहानुभूति का शिरच्छेदन कर देती 
है। श्रातृत्वर को भुला देती है तथा जञातीयता और देश-प्रेम का 
गला घोंट देती है। यदि ऐसा न होता तो मीरज़ाफर और शअ्मी- 


हैं १४५ 


कं भोरेंस का भाग्य विदेशी अंगरेज़ों के हाथ में क्‍यों सौंप देते ९ 
यदि ऐसा ने होता तो विदेशी मुहम्मदगोरी का मुक़ायिला करने के 
लिए प्थ्वीरांज की सहंयोग देने में जयंचन्द को आनाकानी क्यों 
हीती ९ यदि ऐसा न होता तो पोरस की पराजय से श्रपने नेत्र ठंढे 
करने के लिए तक्तशिलानरेश, आंभी, श्राक्मणकारी सिकंदर का 
साथ क्यों देता ? इसके अतिरिक्त र।अपू्तों के पारस्परिक युद्धों का 
इतिह्वांस वास्तव में फूट की क्रीड़ा का हो इतिहास है। यदि राज- 
पूत तंथा मराठे अपनी नीति में पारस्परिक विद्वेपमाव को स्थान न 
देंते, थोड़ी उदारता से काम लेते तो क्या आज्ञ दिल्ली के क्रिले पर 
यूनियन जेक लह्टराता होता ? 

यहाँ तक विश्वविजयिनी दुजेय शक्ति फूट की महिमा तथा उस 
के एकबत्र सांप्राउ्य का बखान हुआ । इससे यही प्रतीत होता है 
कि फूंट के ऊपर क्रिसी का वश नहीं है। हम सब्र लोग विद्वेष- 
आधनों के हाथों के खिलोने मात्र हैं। किन्तु वास्तव में ऐसा नहीं है, 
इसने चांहे किसी समय विश्वामित्र और वसिष्ठ को भले ही अपने 
वें में कर लिया हो, पर हृढ्ब्रती कृती पुरुषों फे सामने इसकी 
एक नहीं चली है। उन्होंने अनेक बार इसे अपने पथ से अलग 
हटा कर श्रपने लिए मागे बना लिया है। भगवान्‌ बुद्ध, मर्यादा 
पुरैमोत्तम रामचन्द्र, श्री कृष्ण, हज़रत मुहम्मद, हज़रत मूसा, मड्ात्मा 
ईसा तथा गुरुगोविन्दर्सिह आदि इसी कोटि के दृढत्रती महा- 
पुरुष हैं। जब अयोध्या के राजप्रासाद में महारानी कैकेयी ने फूट 
फे बीज बोये थे, जब विध्वंसकारी मंका के मकोरें चारों ओर से 
रघुकुंल की मर्यादा को घेर रहे थे, तब्र रामचन्द्र ने अपने अपूरव 
शील श्रौर अटल थेये की प्राचीरें खड़ी करके उसकी रक्षा की थी। 
राम के संयम के ऊपर फूट की भेदनोति सफल नहीं हो सकी । 
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उसके सारे प्रयास कुंठित हो गए। भरत ने तो माता द्वारा परि- 
पोषित फूट को उन्मूलित करके संसार के सामने भ्रातृप्रेम और 
मनुष्यता का आदश ही नहीं रख दिया वरन्‌ इसे प्रत्यक्त करके 
दिखा दिया कि इसकी शक्ति कितनी नगण्य और कुद्र है। फूट की 
पिशाचिनी वहीं आने का साहस करती है. जहाँ त्याग और प्रेम के 
महामंत्र का जाप नहीं होता । 

इसी प्रकार हज़रत मुहम्मद ने अरब से इसका ज्ञिलावतन कर 
दिया । वहाँ तो घर-घर में इसने अडु। जमा लिया था।। वहाँ के निवासी 
पड़ौसी धर्म को भूल गये थे। जातीयता का नाश द्वो गया था । खाने 
में विद्वेष था, पीने में विद्वेष था। राग-रंग में विद्वेष था । लोग विद्वेष 
फे वातावरण में ही साँस लेकर जीते थे, या मरे हुओं से भी बदतर 
हालत में ज़िन्दगी के दिन गुज़ार रहे थे । संगठन और शक्ति, सब 
कुछ वे खो बेठे थे । अपने-अपने खेमे ओर अपने-अपने गधे की 
चिन्ता ही उनका सबसे बड़ा स्वाथे था । पड़ोसी के खून में रेंग कर 
पगड़ी बँधना द्वी उनके जीवन का उच्चतम उद्देश्य था। हज़रत 
साहब ने उनकी आँखों से ज्ञान का परदा दूर कर दिया । फूट 
को वे लोग अपनी एकमात्र आराध्यदेवी मान रहे थे, हज़रत 
साहब को शिक्षाश्रों से उन्होंने उसका असली रूप भी पहचाना। 
उससे धृणा को । अरब की चहारदीवारी के बाहर उसे खेद दिया। 
इस्लाम की प्रतिष्ठा हुईं। जो देश बबेरता का घर था, वह सभ्यता 
ओर संस्कृति का दीवानखाना बना । उसमें संगठन ओर शक्ति का 
तेज्न उद्दी्त हुआ । उसमें ज्ञान-विज्ञान का आलोक फेला | उसकी 
तलवार ने ईरान और यूनान, शाम और रोम तक अपना आतंक 
ओर साम्राज्य फैलाया । 

कहने का प्रयोजन इतना ही है कि उनके लिए, जो इसके प्रभाव 
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में भरा जाते हैं, यह फूट बड़ी बुरी बला है, चाहे वे देवता हों या 
दानव, राक्षस हों या मनुष्य, ऋषि हों या महात्मा, चक्रवर्ती सम्राट 
हों या विश्वज्यी योद्धा। रावण और बालि का पतन इसी के 
प्रभाव का फल है। किन्तु जो इसके प्रभाव में नहीं आते, इसकी 
शक्ति को पादाक्रान्त कर डालते हैं, वे ही दुनिया का कुछ कल्याण 
कर पाते हैं, वे ही महापुरुषों की श्रेणी में स्थान पाते हैं । जिस 
ज्ञाति, जिस राष्ट्र या जिस व्यक्ति को अभ्युदय के शिखर पर 
अढ़ना हो, या कम से कम दुनियाँ में अपना अध्तित्व रखना हो, 
उसे उचित है कि वह फूट की विष-बेलि को अपने यहाँ पनपने न 
दे , क्योंकि यह शआश्रय तो हरे-भरे उद्यानों में ढूँढती है पर पल्लवित 
और पुष्पित तभी होती है जब उस उद्यान को खेंडहर में परिणत 
कर देती है। ऐसी लता, अगर अ्रम्ृतफल भी फलने लगे, तो क्या 
कोई उसकी कामना करेगा ? कभी नहीं । 


आत्रलाघा 


अपनी प्रशंसा अपने आप करने को श्रात्मश्लाघा या भ्रात्म- 
प्रशंसा कहते हैं । इसका प्रकाशन प्रायः दो मनोभावों के आघार पर 
होता है, एक श्रात्मविश्वास पर और दूसरे मिथ्यामिमान पर। आत्म- 
विश्वास स्वयं एक बड़ा श्रसाधारण गुण है और श्रसाधारण गुण 
रखनेवाले पुरुष दुनिरयाँ में बहुत थोड़े द्वोते हैं। इसलिए श्रात्म- 
विश्वास फे आधार पर की गई श्रात्मफछाथा बहुत कम देखने में 
श्राती है । प्रायः हम जो आत्मश्छाघा सुनते हैं उनका आधार 
मिथ्याभिमान ही होता है। क्योंकि जिनमें आत्मविश्वास होता है वे 
अपने श्राचरण का विज्ञापन करने का भार प्राय: श्रपने ऊपर 
नहीं लेते, यह काम तो मिथ्याभिमानी ही बढ़ी तत्परता से करते 
पाये जाते हैं । 

आत्मविश्वास तथा शआत्मयोग्यता फे ज्ञान के आधार पर की 
गई आत्मश्छाघा का उदाहरण कविकुल-शिरोमणि भवभूति की वह 
उक्ति है जो उन्होंने अपने उत्तररामचरित में दी है। उन्होंने श्रपने 
कवित्व फे विषय में लिखा है क्रि, 'वचन के बस जासु सरस्वती 
करति काज मनो निन्न भामिनी ।'” उनकी यह आत्मप्रशंसा भी 
सहदयों फे आनन्द की वस्तु वन गई है। इसका कारण यही है कि 
वह आत्मविश्वास के आधार पर खरी उतरती है। यदि आज़ उन 
की सरस्वती को धूम दुनियाँ में न होती तो उनका कथन दृषणों 
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में परिंगणित किया ज्ञाता । इसो प्रकार समरभूमि में को गई वीर 
योद्धाओओं की आह्मदर्णक्तियाँ भो आनन्द का ही कारण बनती 
हैं। महापुरुषों फे आत्यरित्र भी इसी कोटि को आत्मशहाघा प्रें 
आ सकते हैं। या उन्हें आत्मगौरव अथवा आत्मप्रतिष्ठा के सूचक 
कह्दा जाय तो अधिक युक्तियुक्त होगा । 

लोकिक व्यवहार में जिसे आत्मश्छाघा कहा ज्ञाता है, वह प्रायः 
मिथ्याण्मान का ही आधार लिए होती है। इसलिए बह गर्हित और 
घृणिव गिन्नी जाती है। ऐसी आत्मशाघा पद-पद्‌ पर उपहास की 
पात्र बनती ओर नीची नज़रों से देखी जाती है। यह सब क्ोग 
जानते हें, तो भी श्रपने मुँह अपनी प्रशंसा करनेवालों की संख्या 
थोढ़ो नहीं है। कोई मूखंठावश सीधे शब्दों में प्रशंसा करके श्रपनी 
अष्ठता दर्शाता है, तो कोई चतुराई-पूवेंक, अपने भाव को छिपाने 
का प्रयक्ष करते हुए, अपनी तारीफ के पुल बाँधता है। पर मूखे 
और चतुर दोनों की श्रात्मप्रशंसा दुनियाँ की दृष्टि से बच नहीं 
पाती, उसका उद्घाटन किसी न किसी तरह हो ही ज्ञाता है। कहा 
भी है कि खून अपने श्राप बोलता है या दुगुण परदार पत्ती से भी 
शीघ्र छड़कर दुनियाँ की दृष्टि में शा ज्ञाते हें। 

मनुष्य का आचरण उसके यश का जितना अ्रधिक विज्ञापन 
कर सकता है, उतना उसकी ज़िह्दा नहीं कर सकती, यह स्वतः 
सिद्ध है। वह प्रमाणों की श्रपेत्ञा नहीं करता । अपनी प्रशंसा 
अपने आप करने से न तो कोई अपने दोषों पर परदा डाल सका 
है और न अपनी विद्वता और शालीनता प्रकट कर सका है। 
श्रपने विषय में मौन रदना और कत्तेब्य करते जाना द्वी एक ऐसा 
रास्ता है जहाँ तिरस्कार औ्रौर परिद्दास के गंदे छींटे नहीं उछल्ते, 
बल्कि योग्य प्रशंसा और यश का सुधावर्षण द्वोता है। 
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लाडे चेस्टरफील्ड ने एक स्थान पर लिखा है कि “अधिकांश 
मनुष्य अपने विचार से युक्तिपूवेक अपनी प्रशंसा आरंभ करते हैं। 
वे बहुत से दोषों को अपने ऊपर आरोपित करके उनका: निवारण 
करने के लिए इस प्रकार अपने सदगुणों की सूची दे डालते हैं कि 
हम स्वीकार करते हैं कि हमारा अपने विषय में कुछ कद्दना बहुत 
श्रमुचित है और इस बात से हमें अत्यन्त घृणा होती है। किन्तु 
यदि अन्याय से हमारे ऊपर दोषारोपण न किया जाता तो हम 
कभी अपने गुणों के विषय में कुछ न कहते ।!--ऐसे मनुष्य यह 
नहीं सममते कि सिथ्या अभिमान के ऊपर पड़ा हुआ यह विनय 
का पतला परदा इतना पारद्शक है कि जिन मनुष्यों में थोड़ी भो 
विचारशक्ति है यह उनसे छिप नहीं सकता ।” मिथ्याभिमानी पुरुष 
ऐसी सहस्नों मूखेता की बातें किया करते हैं । फल यह होता है कि 
वे अपने श्रभिप्राय को भी पूर्ण नहीं कर पाते । उलटे उपहास और 
घृणा के पात्र बनते हैं। इसका एक यही सर्वोत्तम उपाय है कि 
अपने विषय में मोन रहा जाय । परन्तु यदि कोई प्रसंग ऐसा ही 
आकर उपस्थित हो जाय जहाँ अपने विषय में कुछ कहना ही पढ़े, 
वहाँ उतना ही कहना चाहिए जिसमें आत्मप्रशंसा की कलक न 
हो । परिचय में जहाँ श्रात्मप्रशंसा का आभास मिला कि उपस्थित 
लोगों के होठों और भौहों पर तिरस्कार की हँसी और घृणा के 
बल पड़ने लगेंगे । इसलिए अपना परिचय देते समय अपने आपको 
सुरक्षित रखने का एक ही उपाय है कि हम अपनी वाणी में 
आत्मशछाघा की छाप न पड़ने दें । 

भूगुषुल-शिरोमाण परशुराम ने क्या नहीं किया था ? अपनी 
मुज्ञाओं के बल से, अपने हस्तलाघव से, अनेक बार योद्धा जञाति 
फे शिरोरत्न ज्ञत्रियों को पराजित फिया था। अपनी धाक से धरा. 
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को कंपायंमान कर दिया था। वीरों के हृदय हिला दिये थे। 
योद्धाओं को नतमस्तक कर दिया या । ऐसे बीररत्न को अपने 
अपने पराक्रम ओर शोये के विषय में वहुत कुछ कहने का 
अधिकार था। उनका कथन कोरे मिथ्याभिमान पर आश्रित न था, 
वो भी सीता के स्वयंवर में वे उपहास के पात्र बने | लक्ष्मण ने 
आखिर उनके ऊपर व्यंग्य करते हुए कह्द ही डाला क्रि, “अपने 
मुख तुम आपनि करनी । वार अनेक भाँति बहु वरनी।” इसका 
कारण यही था कि आवेश के कारण वे असावधान हो गये थे । 
उन्हें इस बात का भान न रहा था, क्रि दुनियाँ उनके यश से स्वतः 
परिचित है, और इस बात की कतई आवश्यकता नहीं है कि स्वयं 
अपने श्रीमुख से अपने पराक्रम का बलवान करें। यद्यपि उन्होंने 
कुछ बढ़ाकर नहीं कहा था, अपना सच्चा और स्वाभाविक परिचय- 
मात्र दिया था तो भी वह सभा के सम्मुख आत्मप्रशंसा के रूप में 
ही प्रकट हुआ । इस वास्ते बजाय उनकी थाक् ममने के अथवा 
उनके प्रति श्रद्धा उमड़ने के, उनका उपहास ही अधिक हुआ । जब 
परशुराम जेसे सवेथा अधिकारी व्यक्ति के मुख से उसकी प्रशंसा 
लोग सहन नहीं कर सकते तो हम-तुम साधारण लोगों की तो बात 
ह्दी क्या है ? 

बहुत से अधिकार-संपन्न ओर क्षमताशाली पुरुष अपने 
अधीनस्थ और श्राश्नित लोगों के सामने अपने व्रिषय में दून की 
हँकते हैं, और उनसे समथैन एवं शात्राशी भी पा जाते हैं, पर वह 
शाबाशी और समर्थन यथाथे नहीं द्ोता । वह तो अपनी क्षमता 
के वल पर खरीदी हुई चाटुकारिता से किसी कदर बढ़कर नहीं 
है। क्योंकि इस प्रकार समर्थन करनेवाले अपने हृदय की सचाई 
को व्यक्त नहीं करते ओर न समथेन करने के वाद उन में अपने 
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श्राश्रयवाता के प्रति श्रद्धा ही विव्र्थित होती है। अद्भा और 
सम्मान तो दूर रद्दा, वे उलटे उससे म्रत् ही म्रन घुसा करते हैं। 
इस पर भी आत्सप्रशंसा के लोसियों की झाँखें त्तहीं खुल़क़ो। 
अधिकार का मद उन्‍हें अंधा बनाए रहता दै, ओर के धाराप्रबाह 
बक्ता की भाँति अपने गुणाल्ुवाद गाते रहते हैं। ऐसे लोगों का 
हमें अनुकऋरण तहीं करता चाहिए बल्कि उचके ऊपर तरस खाता 
चाहिए। ईशबर से प्राथेना करती चाहिए दि वह उन्हें सदबुद्ध 
प्रदान करें । ताकि वे यथाथ स्थिति को समभ सके । 


क्रोध 


काम, क्रोध, मोह, लोभादि मलुध्य फे शत्र कह्दे गये हैं। सारे 
पापों और निन्‍्दनीय कार्यों का विधाता इन्हीं को माना गया है। 
किसी नीतिकार या धमेध्वज्नी की व्यवस्था लीजिये तो वह यही 
सलाह देगा कि इनसे उसो प्रकार दूर रहो भिस प्रकार रोग के 
कौटागुभों से रहते हो। उसकी दृष्टि में नरक की सृष्टि इन्हीं,ने 
कराई है। ये ही पाप के जनक और पुण्य के भक्षक हैं। पर 
मुश्किल तो यही है कि सृष्टि के आदि से बराबर नीतिकार और 
धर्मात्मा यही उपदेश देते आये हैं. पर दुनियाँ के विचारों में वे 
परिवतेन नहीं कर सके हैं। काम, क्रोध आदि को वे अब तक 
निर्वासित नहीं करा पाये हैं और न ऐसी कोई संभावना सुदृर 
भविष्य में दिखाई देती है । यही प्रतीत होता है कि जेसे जगत का 
अस्तित्व है बेसे ही इनका भी है। या यों कहें कि विधाता को इन्हें 
रखना भी उसी प्रकार इष्ट है जिस प्रकार शेष जगत को | 

यहाँ हमें काम, क्रोध आदि में से केवल क्रोध पर ही कुछ कहना 
है। शेष से कोई प्रयोजन नहीं है । इसलिए आगे हम फेवल क्रोष 
के विषय में ही चर्चा करेंगे। क्रोध बड़ा तीत्र मनोभाव है। इसकी 
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श्रभिव्यक्ति मनुष्यों के अतिरिक्त पशु-पत्तियों में भी देखो जाती है। 
प्रत्येक प्राणी की क्रोध के समय एक विचित्र प्रकार की मुद्रा हो 
जाती है। उसकी भावभंगी से ही क्रोध का परिज्ञान किया जा सकता 
है । यन्दर क्रोध में दाँत पीसने लगता है, भेंस की आँखें लाल हो 
जाती हैं, बिल्ली के रोएँ खड़े हो जञाते हैं, सपे फन उठाकर फुफकारने 
लगता है, इत्यादि । यही क्‍यों ब्ृक्षादिकों में भी इसके लक्षणों का 
पता वज्ञानि्रों ने लगाया है । 

अब हमें देखना यह है क्रि यह मनोभाव किस समय अभि- 
व्यक्त होता है। पंडित रामचन्द्र शुक्ल ने लिखा है, कि “क्रोध 
दुःख के साक्षात्कार होने अथवा उसकी संभावना से उत्पन्न होता 
है। साज्ञात्कार के समय दुःख और उसके कारण के संबंध का 
परिज्ञान आवश्यक है। जप्ते तीन चार महीने के बच्चे को कोई 
हाथ उठाकर मार दे तो वह यह नहीं जानता कि उसकी पीड़ा और 
मारने वाले के हाथ उठाने से क्‍या संबंध है, अतः वह केवल रोकर 
अपना दुःखमात्र प्रकट कर देता है । दुःख के कारण के साक्षात्कार 
के बिना क्रोध का उदय नहीं हो सक्ता। शिशु अपनी माता की 
आकृति से श्रभ्यस्त हो ज्योंही यह जान जाता है कि दूध इसीसे 
मिलता है तो भूखा होने पर उसकी आहट पा रोने में कुछ क्रोध 
के लक्षण दिखाने लगता है ।” कभी कभी प्राप्त सुख की हानि 
या हानि की संभावना के साथ भी क्रोध का स्फुरण देखा जाता है 
आर कभी-कभी तो अकारण ही इसकी अ्रभिव्यक्ति देखी गई है 
पर ऐसा अत्यन्त विक्रतावस्था में ही होता है । साधारणतया 
क्रोधकर्ता यह ज्ञान रखता है क्रि दुखदाता को दुख पहुँचाना ही 
इष्ट था। 

अब हमें विचार यह करना है कि क्रोध की आवश्यकता है भी 


कि नहीं ? श्रथवा नीतिकारों का 'क्रोध पाप कर मूल” यंह वाक्य 
ही सत्य है ? साधारणतया हम क्रोध को दो रूपों में देखते हैं; एक 
तो व्यक्तिगत स्वाथों की रक्षा में लगे हुए, दूसरे सामात्रिक स्वार्था 
की रत्ता में प्रवृत्त । कुत्ते का क्रोध पहली प्रकार का कहा जा सकता 
है । उसके सामने व्यक्तिगत स्वाथे ही अधिक रहते हैं । दूसरी 
प्रकार का क्रोध मधुमक्खी का कहा ज्ञा सकता है, जो अपने वे 
या समाज्ञ की रक्षा की भावना को लिए होता है। वास्तव में ठित्तीय 
प्रकार का क्रोध श्रत्यन्त आवश्यक है। वह क्रोध-कर्ता को दशकों 
की दृष्टि में गिराता नहीं परन्‌ ऊँचा ठठा देता है, और यह सामा- 
जिक दृष्टिकोण जितना ही व्यापक और विस्तृत होता है क्रोध की 
मद्दत्ता उतनी द्वी वढ़ जाती है। यदि मनुष्य फेवल अपनी जाति या 
श्रपने देश के प्रति किये गये अ्रत्याचार का ही उत्तर क्रोध से देता 
है तो उसका क्रोध उस आदमी के क्रोध से हीन श्रेणी का है जो 
मनुष्य-मात्र पर किये गये श्रन्याय से, बिना देश-ज्ञाति का विचार 
किये, क्रोध से तिलमिला उठता है। इसी प्रकार प्राणि-मात्र के 
अत्याचार को सदन न कर सकने वाला क्रोध सब्र से उत्तम श्रेणी 
का है। कहने का तात्पये यद्दी है कि सामाजिक जीवन की रक्षा के 
किए क्रोध के प्रयोजन को कोई बुरा नहीं बता सकता। भला आप 
ही बताइये कि कोई श्रत्याचारी बरावर अत्याचार करता जा रद्दा 
हो, उसका अत्याचार वयस्क और बालक में भेद न करता हो, 
उसका अत्याचार निरीह अवलाओं को भी उसी प्रकार सताता हो 
जिस प्रकार हृष्ट-पुष्ट पुरुषों को, तो क्या आप उसे दमन करने का 
यह्न नहीं करेंगे ? क्या उसके अनाचार्गों को सिर क्ुकाकर सहते 
भायेंगे ! आप अवश्य ही उसे दमन करेंगे, और उसे दमन करने 
की भावना बिना क्रोध की सहायता फे बुछ नहीं कर सकती ! क्रोध 
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का सहयोग ही झसे अग्रसर करेगा ओर क्रियात्मकरूप देवा। 
कुद्ध वषे पहले कलकत्ता में खडयर्तिषह्ट नामक युवक ने अवल्लाओं पर 
अत्याचार करने वाले एक नारकीय मनुष्य का वध करके एक देवी 
का उद्धार किया था। उसके लिए सभी लोगों ने खड़ग्िह के 
साहस को प्रशंसा की, पर यदि देखा ज्ञाय तो क्रोध का ही उसमें 
प्रधान द्वाथ था। क्रोध को प्रेरणा से प्रेरित होकर भीस ने द्रोपदी 
(सेरन्श्री) का उद्धार किया था। यद्यपि उनके अन्दर ओर भी 
कृतिपय मनोभाव कास कर रहे थे पर क्रोध प्रमुख कर्त्ता-थर्त्ता 
था, इसमें संदेह नहीं । दुनियाँ में पावियों का दमन सदा क्रोध के द्वी 
पवित्र एवं हृढ़ द्वा्थों से हुआ है। तो भी क्रोध की निन्‍्दा का 
विज्ञापन बढ़े-बड़े अक्तरों में सदा से किया ज्ञा रहा है । 

और यदि यही मान लिया क्ञाय कि अकोध और शान्ति ही 
सदा अत्ुकरणोय हैं, तो भी ठीक नहीं । क्योंकि प्रायः महास्वार्थी 
ओर नीच लोग भी उसका श्रनु रण करते देखे जाते हैं। अपनो 
स्वाथपूर्ति में वे शान्तिमूर्ति बन जाते हैं और क्रोध को पास नहीं 
फटफने देते । ऐसे ही लोगों के लिए गोस्वामी तुलसीदास जी ने 
कहा है कि, “बोलहिं बोल मधुर जिमि मोरा, खाहिं महा अ्रहि- 
हृदय कठोरा ।” तो क्या ऐसे लोगों का अक्रोध “घर्म का मूल” 
कहलायेगा ? नहीं; न तो क्रोध हर दशा में “पाप का मूल” है और 
न श्रक्राध ही दर हालत में “धम का मूल” है। नोतिकारों का 
आशय केवल इतना ही है कि मनुष्य को क्रोध के वश में नहीं हो 
जाना चाहिए। अपने स्वभाव को इतना क्रोधी नहीं बना लेना 
चाहिए कि बिना सममे-बूके, अकारण ही उसके बहाव में बहने 
लगे | समर पर क्रोध ओर समय पर शान्ति का आचरख ही 
उचित है । 
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फ्रोधे अत्यन्त ज्यापक ओर तीश्रतर मनोभाव है इसका अवि- 
सव होते द्वी मनुष्य अपने आपको इसके हाथों में समर्पित कर 
देता है। दूसरे सब मनोभाव॑ इसके आगे दब्न जाते हैं। अपने आप 
को क्रोध के द्वाथों में देकर क्रोधकर्ता उसकी स्फूर्ति की दिशा की 
भोरें दृत्तचित्त नहीं हो पाता । क्रोध असंयत वेग के समय यह नहीं 
देखता कि शत्रु की शक्ति कितनी है। वह तो अपने काम से काम 
रखता है, ज्ञो क्रोधकर्ता के लिए कभी हानिकर सिद्ध हो सकता 
है। न क्रोध यही ध्यान रखता है हि उसका प्रयत्न क्रोधकर्ता के 
दुखनिवारण को ओर है या दुखदाता की कठ॒ता को संवर्धन करने 
की ओर | उसकी अधीरता, ज्षिप्रता और अन्‍्धाधुन्धी को देखकर 
ही नीतिकारों ने उससे बचने का उपदेश दिया है। इसी कारण 
डाक्टरों ने उसकी गणना तीत्र रोगों में को है। पर विवेक के साथ 
आवश्यक परिमाण में और उपयुक्त श्रवस्था में क्रोध मनोवांद्धित 
फल भी देता है इसमें रत्ती भर संदेह नहीं। तमसा के तट पर 
निषाद की क्ररता को देखकर अआ्दिकवि वाल्मीकि दया, क्षेभ, क्रोध 
करुणा के मिश्रित भाव से मर्माहत हो गये थे, इस समय क्रोध 
ने ही आगे बढ़कर अनुष्टुप छन्द के इन शब्दों में श्रपने आपको 
च्यक्त किया था-- 
“मा निषाद प्रतिष्ठां त्वमगमः शा्वती: समाः। 
यत्‌ कोब्वमिथुनादेकमबधी: काममोहितम्‌ ॥” 
शाप फे ये शब्द क्रोध की लाल जिह्ना से निकले हैं । दया तो 
आहत क्रॉंच के लिए शीतल उपचार करने में ही लग गई, क्षोम 
अपने श्राप में ही आन्दोलित होने लगा, करुणा एक श्रोर मुँह 
छिपाफर रोने लगी। केवल क्रोध ने ही आगे बढ़कर श्रत्याचारी 
शेक्षकारा--दुष्ट, तू क्या सममता है कि इस प्रकार इन निरीद 
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पत्तियों को. मार कर तू दुनियाँ में प्रतिष्ठा लाभ करेगा ? नहीं, 
कभी नहीं। अनन्तकाल तक तू अपने इस दुष्कृत्य के लिए, एक 
जोड़े को इस प्रकार विमुक्त करने के लिए, दुनियाँ में घृणा का 
पात्र रहेगा | 

यहाँ महर्षि की मर्यादा, तमसा के पावन उपकूल ओर प्रेम 
के मधुर-कोमल वातावरण फे कारण क्रोध शाप के शब्दों में ही 
समाप्त हो गया । नहीं तो वह और उम्रतर बनकर अ्रत्याचारी को 
तत्काल दंड देने से न द्िचकता । 

ऐसे क्रोध के आगे भला कौन आदर से मस्तक भ्काने को 
तेयार न हो जायगा ? तो भी क्रोध को लेकर दुर्वासा का अवतार 
बन जाना अनावश्यक है। ज़रा भी स्थायित्त्र पाने से क्रोध बेर का 
रूप धारण कर लेता है जो सवेथा अवांह्नीय और श्रनिष्टकर है । 


सत्य 


सत्य क्या है ? इसका उत्तर जितना ही सीधा-सादा और सरल 
है उतना द्वी जटिल और सूक्ठम भी । यों तो प्रायः हर एक आदमी 
अपनी-अपनी बुद्धि के अनुसार इसका कुछ न कुछ अथे समझता 
ही है। अपनो-अपनी पहुँच के अ्रनुधार जिसने सत्य का जितना 
रूप देखा, उसके लिए सत्य उसी रूप में है। इस प्रकार की गई सत्य 
की व्याख्या परिमित सत्य कहला सकती है। किन्तु इसके अति- 
रिक्त एक सवेप्तम्मत और व्यापक सत्य भी है ज्ञो सदा एक-रस रहता 
है, कभी परिवर्तित नहीं होता । सत्य शब्द की उत्पत्ति भी हमें यही 
बताती है। सत्य की उत्पत्ति सत्‌ से हुई है। सत्‌ का श्र है होना; 
अर्थात्‌ जो देशकाल के साथ परिवर्तित न होता हो वही सत्य का 
यथाये रूप है | 

इसके लिए एक उदाहरण दिया जाता है। कुछ अंधे यह देखने 
के लिए चले कि हाथी कंसा होता है? एक हाथी की सूंड पर ही द्वाथ 
फेर कर रद्द गया। दूसरा पूँछ को ही हाथी समम वेठा । तीसरा हाथी 
की टाँग देखकर हाथी का रूप वन करने लगा । चौथे ने उसका 
कान ही देख पाया और कह्दा, द्वाथी पंखे की तरह होता है। पाँषवें 
ने दाँतों से ही उसका अनुमान कर लिया । इसके बाद वे परस्पर 
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विवाद करने लगे। किसी ने पूरा हाथी नहीं देखा था, इसलिए 
उनका विवाद तब तक शान्‍्त न हो सका जब तक एक ऐसा 
श्राँखों वाला आदमी नहीं आया जिसने पूरा हाथी देखा था जब 
बह आया तो उसने कहा-भाड़ते क्‍यों हो? तुम में से हर 
एक ने द्वाथी का जितना अंग देखा है उस दृष्टि से हर एक का 
कहना ठीक है, लेकिन पूरा हाथी किसी ने नहीं देखा, इसलिए 
मैं बताता हूँ कि पूरा हाथी किस तरह का होता है। उसने हाथी 
का पूरा रूप वन कर दिया। श्रन्धों को परिमित सत्य का ज्ञान 
हुआ था; पर संपूरे और व्यापक सत्य का ज्ञान उन्हें तभी ही 
सका जत्न उन्हें आँखों से देखने वाले उनके साथी ने बताया। 

हमारे यहाँ धममशास्त्रों में इस व्यापक शुद्ध सत्य को श्रखंड, 
सर्वव्यापक और अवशणेनीय कहा है, श्र्थात्‌ सत्य ही ईश्वर है, क्यों 
क्रि परमेश्वर ही सत्य है। इसलिए यह माना गया है हि ओ सत्य 
को जञानता है और सत्य का आचगण करता है वह ईश्वर को 
पहचानता है। इसीलिए धमे के दस लक्षणों में सत्य को मनु 
महाराज ने प्रमुख स्थान दिया है। श्रन्य कवियों ने भी कद्दा है-- 

साँच बरोबर तप नहीं, भूठ बरोबर पाप । 
जाके दहिरिदय साँच है, ताके हिरद्य आप ॥ 

किन्तु साधारणतया सत्य से हमारा तात्पये केवल इतना ही 
होता है कि ज्ञिस वात को जेसा देखा सुना हो, आवश्यकता होने 
पर ठीक उसी रूप में संसार के सामने उसे ब्यक्त कर दिया ज्ञाय | 

वसा करने में हानि-लाभ का विचार न किया ज्ञाय । 

इसका थोड़ा बहुत ज्ञान प्रायः सभी को है कि सत्याचरण 
ज्ञीवन को सुखमय बनाने के लिए क्रितना उपयोगी है | यह अवश्य 
स्वीकार करना पड़ता है कि व्यापक परम सत्य तो सब के आचंरण 
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करने की वस्तु नहीं है. ।, उसके लिए बहुत ,झात्मसंयम और शुद्ध 
विचारों की श्रावश्यकता होती है, पर यदि परिमित सत्य को भी 
कठिन समभ कर छोड़ दिया जाय, तो दुनियाँ रहने लायक न 
रह जाय हमें जो कुद्ध कष्ट, असुविधाएँ, अत्याचार और दुराचरण 
संसार में दिखाई पड़ते हैं, उनका आधार इसी सत्याचरण 
का अभाव है। पुलिस, श्रदालत ओर बाल की खाल खींचने 
वाले कानून का उद्देश्य क्या है ? क्‍यों इनकी रचना हुई है 
इसलिए कि दुनियाँ में सत्य की प्रतिष्ठा हो जाय। एक दूसरे 
को ज़रा-ज़रा सी बात पर भूठ बोलकर जो धोखा दिया जाता 
है , वह न रहे । चोरी, डकेती, व्यभिचार और अपहरण इसी सत्य 
को हत्या के ही तो परिणाम हैं । प्रायः सभी को इस असत्य प्रचार 
से हानि उठानी पड़ती है, तो भी मनुष्य-स्वभाव कुछ ऐसा विल- 
क्षण हूं कि वह सत्य से असत्य की ओर जल्‍दी आकर्षित हो 
ज्ञाता है । 

सत्य के एक दो लाभ नहीं हैं, जो गिनाये जाँय । सत्य से ही 
जीवन में संपूर्ण. सुख और शान्ति का समावेश द्वोता है । निर्भीकृता 
साहस ओर विश्वास सत्य के ही फल हैं । त्याग, तपस्या और 
संयम सत्य के मुख्य आधार हैं। जो सत्य बोलने का अभ्यास 
करता है, उसे अपनी समस्त इन्द्रियों पर शासन करना पड़ता हे । 
इस संसार में सत्याचरणी के सामने पद-पद पर परीक्षा का 
अवसर उपस्थित द्वोता हें । उस समय वही खरा उतरता है जो 
संयमी दे, जो बड़ से बड़ा त्याग करने में हिचकता नहीं । 

यदि ज़रा ध्यान से देखा जाय तो दुनियाँ के हास और 
अनुन्नति में श्रसत्य का द्वी हाथ है। इस असत्य ने पारस्परिक 
विश्वास को इस प्रशार खो दिया है दि भाई भाई के प्रति संदेह 
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रखता है, पुरुष सत््री के प्रति संशयालु है, मित्र मित्र की बात का 
अरोंसा नहीं करतो, पड़ोसी पढ़ोसी को अविश्वोंस की नज़र से 
दँरूता है, जबकि सबको अच्छी तरह यह मालूम है दुनियाँ का 
कोई काम ब्रिना एक दूसरे पर पूरा विश्वास किये नहीं चल संकंता। 
धेर में किसी की आकस्मिक मृत्यु हो जाती हैं तो पुलिस के संदेह 
का शिकोर बनना पड़ता है, ज्ञो नोकर बाज़ार से सोदां खेरीद कर 
लाता है. उसकी ईमानदारी हमेशा संशय को वस्तु बनी रहती है। 
पर क्या यहं संभव है. कि जीवन के संमस्‍्त काये अपनी आँखों 
के आगे ही हुआ करें ? कदापि नहीं। इसके लिए सत्य को ही 
अपना प्रिय वन्धु वनाना पढ़ेगा। अगर सब लोग संर्त्य को 
आश्रय देने लगें तो फिर दुःख, बाधाएँ, अविश्वास और दुगुण रह 
ही कहाँ जाँय ! 

अपने दोषों को छिपाने अथवा हानि तथा विपत्तियों से बचने 
के लिए ही लोग असत्य बोलते हैं, पर उन्हें ज्ञानना चाहिए कि 
एक असत्य को छिपाने के लिए अनेक भूठ बोलने पड़ते हैं। इसे 
लिए एक दोष को प्रकाशित कर देना उतना द्वानिकर नहीं है भितना 
कि उस दोष को ढकने फे लिए किए गये श्रनेक दोषों का एक 
साथ भंडा फूटना है। प्रायः ऐसा द्वी हाता भी है। अ्रन्त में जब 
असत्य प्रकाशित होता है. तो उसका रूप बहुत भयंतर द्वोता है। 
इसी अवस्था को लक्ष्य कर के गोस्वामी तुलसीदास ने कहा है, 
“उघरे अन्त न होहि निबाहू । कालनेमि जिमि रावण राहू ।? 

कोई कोई नीतिकारों के 'सत्य व्रयात्‌ प्रियं त्रयात्‌ मा ब्रया 
सत्यमप्रियं' को लेकर अपने असत्य की वकालत करते हैं । उन्हें 
यह जानना चाहिए कि इसमें असत्य की प्रशंसा नहीं है, न द्दी 
उसका समथेत किया गया है। इसका तो यही तांत्पय है कि सत्य 
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जसे शुद्ध, निर्मल, सुगन्धित पदाथे को लेकर दुरुपयोग फे नाले में 
न फेंक दिया जाय । सत्य ढाल की तरह अपनी रज्ञा में इस्तेमाल 
करने फे लिए है, आप उसे तलवार बना कर दूसरे का गलां कोटने 
ल॑गें यह्‌ उसे बर्दाश्त न होगा | प्रिय संत्य बोलों, अप्रिय सत्य मंत 
बोलों, इसका मतलब यही है कि सत्य को कठोर बनाकर दूसरों 
का हृदय दिद्ध मत करो। श्रन्धा अपनी चक्षुद्दीनता को स्वयं 
ज्ञानता है, तुम सत्यवादी बनने के उन्माद में उसें अन्धा-अन्धा' 
मंतें पुकारो । यंद्दी अध्रिय सत्य है । 

हाँ, यह अवश्य हैं कि जीवन में कभी-क्भो कई ऐसे अवसर 
भी आ जाते हैं, जहाँ सत्य से दूसरों की हानि और असत्य से 
परोपकार होने की संभावना होती है। ऐसे समय पर सत्य के लिए 
धर्माचायों ने भी अपवाद रक्‍्खा है। उस समय का अंसत्य मनुष्य 
के लिए कलंक की वात नहीं है । किन्तु ऐसे अवसर का ज्ञान भी 
तो संबको होना कठिन है। यह तो उन्हीं को हो सकता है जिनकी 
बुद्धि द्षण की तरह निर्मेल हो, जिन्होंने अपने जीवन में सत्य की 
सुन्दर-मूर्ति को पहचान लिया हो । यद्द अपवाद साथारण लोगों के 
लिए नहीं है, और न वे इसमें पूरे उतर सकते हैं । हमारे यहाँ 
हरिश्नन्द्र जेसे सत्यवादी हो गए हैं । उन्होंने जिसे स्वप्न में सत्य 
समम लिया उसके लिए वे अपने सबेस्व को अपंण करने पर तुल 
गये । उनका सत्याचरण देखकर विस्मय होता है। साधारण लोगों 
को तो उनकी कथा एक कल्पना का चित्र प्रतीत होती है। उन 
हरिश्वन्द्र ने अपवाद की शरण कभी नहीं लो । इसलिए सत्याचरणी 
को अपवाद के सहारे का भरोसा नहीं रखना चाहिए। उसे तो 
सत्य को सत्य के हेठु आदर देना चाहिए। 
इसलिए यदि हम लोग चाहते हैँ. कि हम सत्यवादी बनें, हमारे 





१६४ सत्य 


जीवन में सत्य की प्रतिष्ठा हो, यह असत्य का अंधकार दूर हो 
ज्ञाय, तो हमें सबसे पहले ईश्वर पर विश्वास करना चाहिए। यदि 
हमारा ईश्वर पर पूर्ण घिश्वास होगा, उसकी सर्ेज्ञता से हम 
संदेह न करेंगे, तो हम रूवेत्र उसके श्रस्तित्व को प्रतीत 
करेंगे। हमें यह निश्चय हो जायगा कि ऐसा कोई स्थल नहीं 
है, जहाँ दह विद्यमान नहीं है, ऐसा कोई गोपनीय कार्य नहीं 
है जो वह नहीं जानता । जन्र हमें यह विश्वास हो जायगा तो हमारे 
मुँह से असत्य निकलेगा ही नहों | हम असत्य इसलिए बोलते हैं 
कि कोई दूसरा हमारे रहस्य को न जाने ? ज्ञव्र हमें यह निश्वय 
रहेगा कि हमारा कोई भेद गुप्त है ही नहीं, ईश्वर तो हर एक बात 
ज्ञानता है, तो उसे अ्रसत्य के द्वारा गोपनीय रखने का हम प्रयत्न 
ही नहीं करेंगे। इस प्रकार ईश्वर पर पूर्ण भरोसा रखने से हम 
सहज ही जीवन में सत्य की स्थापना कर सकते हैं. और उसके. 
सुफल का उपयोग कर सकते हैं। 
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कविता का लक्षण भिन्न-भिन्न विद्वानों ने भिन्न-भिन्न क्रिया है। 
कोई कहता है “कविता संगीतम्य त्रिचार है;” कोई कहता है 
“कविता पद्यमय निवन्ध है”; कोई कहता है “कविता मानवन्नीवन 
की व्याख्या है;” कोई कहता है “रमणीय अर्थ का प्रतिपादक 
वाक्य ही कविता है,” कोई “रसात्मक वाक्य” के अतिरिक्त क्रिसी 
को कविता नहीं मानता | लेकिन ये सत लक्षण ऐसे ही हैं जो 
कविता के स्वरूप पर भिन्न-भिन्न दृष्टिकोण से विचार उपस्थित करते 
हैं। उसके लक्षण को पूर्णो व्याष्ति इनमें घटित नहीं होती, इसलिए 
ऊपर दिए गये लक्षणों से हमें सन्‍्तोष नहां होता। हमें अपने 
सन्‍्तोष के लिए उसका दूसरा लक्षण करने की आवश्यकता होती 
है, श्रत्ः जो भी कब्रिता के स्त्ररूप पर कुछ कहने का प्रयास करता 
है उसे फिर आरंभ से ही चलना पड़ता है। कविता के स्वरूप की 
चिरनूतनता द्वी उसके किसी स्वेसम्मत लक्षण-निर्माण में बाधक 
है। कब्रिता के मर्म को सममतेवाले प्रसिद्ध समालोचक पं? राम- 
चन्द्र शुक्ल ने कविता का लक्षण यों झिया है, “कविता वह 
साधन है जिसके द्वारा शेष सृष्टि के साथ मनुष्य के रागात्मक 
संबन्ध की रक्षा ओर निर्वाह होता है ।” 

यद्यपि यद लक्षण वाक्य रसात्मक काव्यम! का ही व्यापक 
रूप है, तो भी इसमें वात बहुत साफ होगई है। फिर थुक्तज्नो स्वयं 
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ही उक्त लक्षण की टीका इस प्रकार करते हैं, 'कविता उन मूल 
ओर आदिम मनोबृत्तियों का व्यवसाय है - सजीव सृष्टि क: बीच 
सुख-दुःख की अनुभूति से विरूप परिणाम द्वाग अत्यन्त प्राचीन 
कर्प में प्रकट हुई ओर जिनके सूत्र से शेष सृष्टि के साथ तादात्म्य 
का अनुभव मनुष्य जाति आदि-काल से करती चली थाई है” 
इससे यह स्पष्ट होगया है कि कविता का उद्देश्य वाह्म स्रष्टि क नाना 
रूपों के साथ मनुप्य की अन्तःसप्टि का सा्सजस्य कराने का है। 
बाह्य सृष्टि के अनन्त ध्यापारों ओर रूपों की जंसी प्रतिच्छत्रि 
मनुष्य के अन्तःपटल पर प्रतिफलित होती है, दसे ही उसमें प्रेम, 
क्रोध, हास्य, करुणा और घृणा आदि मनोसाों का उदय होता है। 
कविता इन्हीं विविध मनोवेगों को अभिव्यंजना और अनुभूति में 
प्रवरत्त होती है। रसवादी ओर आलंकारिक, छन्‍्द के दिमायती 


कारण लक्षणों की 
बहुलता हैं । कुद्ध का जन्म रस आदि के भे--प्रतिदज्थों के कारण 
भी होगया है। वाह्य संसार के अनन्त रूप और व्यापारों की 
अभिव्यंत्रना नवरसों में होनी श्रशक्य समझकर लोगों ने विविध 
मार्गा का अवलंब्न किया । धीरे-धीरे परंपरा-पालन में कभी-कभी 
ऐसे संकृचित मार्ग का अनुसरणा क्रिया गया, कि कविता की 
स्वाभाविकता का नाश्न होगया। कहीं डक्ति-यमत्कार को ही 
कवित्व समझ लिया गया, कहीं वर्ण और सात्राओं की नियत 
संख्या ही कविता कहलाई। कहीं अजुप्रास ओर तुछ का राज्य 
होगया ' कहीं वस्तुओं ओर व्यापारों को गिनाकर रस की निष्पत्ति 
समझ ली गई | कहीं उपमा ओर उत्प्रेज्ञा, तो कद्ीं लक्षणा और 
व्यंजना की ही ढुद्राई फिरी । लोक-जीदन की व्यापक अनुभूति का 
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बल के सम 
अभाब हो ज्ञाने से कविता का स्वरूप भी पंथ और संप्रदाय के 
साथ परिवर्तित होने लगा। 

प्रारंभिक संस्कृत काव्य में उसी व्यापक आदशे का चित्रया है 
इसीलिए उसकी मार्मिकता सदा मानव हृदय को छूती और उसे 
अ्हादित करती है,। हिन्दी साहित्य को संस्कृत के उत्तरकालीन 
काब्य का उत्तराधिकार मिला । संस्कृत का छत्तर-कालीन काव्य 
भी अपने प्राचीन व्यापक्र आदेश से दूर जा पड़ा था। वही 
बात हिन्दी में रही । व्यापकता की ओर लक्ष्य न होने से धीरे-धीरे 
वह नायक-नायिका फे हाव-भावों, पडऋतु-वर्णन और अ्नुप्रार्सो 
की बहार अथवा उपदेशों की भरमार में उतर गया। श्रादि कवि 
वाल्मीकि के काव्य में ज्ञो व्यापफता है ओर जिसके कारण 
उसमें नदी, वन, पर्वत, ब्ृत्त, ऋतु, काज, पशु, पत्ती, जड़ और 
चेतन समस्त संष्टि सजीव हो उठी है, उसका दिल्दी काब्य में 
श्रभाव है । यहाँ चन्द्रमा नायिका के विरह््‌ को बढ़ाने के लिए ही 
निकलता है, उसका दसरा र्देश्य नहीं। उषा वियोगिनी का रक्तपान 
करने के कारगा हो लाल-लाल दीखती है। प्रकृति के समस्त 
व्यापार नायक-नायिका के संग्रोग-वियाग को ही लक्ष्य में रखते हैं । 
यह बुराई कई अंशां में वतमान हिन्दी काव्य मं भा चली जा रही 
है। उ और फारसी काव्य का संसग भी इस एकदेशीयता को 
बढ़ाने का बहुत कुछ कारणा हुआ है । 

अब हम काव्य के उपादानों का निरूपण करके इसके स्वरूप 
का विचार करेंगे बाबू श्थामसुन्दरदास ने काव्य के दी, मुख्य 
डुपादान गिनाये हैं--(१) ज्ीवन-व्यापार के निरीक्षण द्वारा संचित 
वह सामग्री जो काव्य का आधार होता है। (२) बहू कौशल जिसका 
प्रयोग कवि उस सामग्री को काब्य का रूप देंने में करता है। इनमें 
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से दूसरा उपादान चार मूल तत्वों पर अवलंबित है--(क) बुद्धि- 
तत्व अर्थात्‌ वे विचार जिन्हें कवि विषय-प्रतिपादन में प्रयुक्त करता 
है । (ख्) रागात्मक तत्व अर्थात्‌ वे भाव जो काब्य-विषय कब्रि के 
मन में उत्पन्न करते हैं और कवि जिनका पाठकों के हृदय में संचार 
करना चाहता है । (ग) कल्पनातत्व श्र्थात्‌ मन में किसी विषय का 
चित्र अंकित करने की शक्ति, जिसे अपनी क्रृति द्वारा वह पाठकों 
के सामने यथावत्‌ उपस्थित करना चाहता है। (घ) श्रलंकार । 
उपरोक्त चार तत्वों में से प्रथम तीन का होना तो कविता में 
अनिवाय है। ये ही काव्य के आधार और प्राण हैं | चौथा तत्व 
होने से उप्तकी स्वाभाविक सुन्दरता में कुछ बेलत्तए्य अवश्य आ 
जाता है, इसलिए उसकी भी आवश्यक्रता कम नहीं है, पर कहीं 
वह न भी हो तो भी काम चल सकता है । 

इस प्रकार हमें यह ज्ञात हो गया कि कविता के रूपनिमांण में 
अनुभव, विचार, भाव, कल्पना और अलंकार या वाग्वेदग्ण्य की 
आवश्यकता होती है । इन सबका आधार अनुभूति है। अनुभूति 
जितनी ही प्रबल होगी, भाव ओर विचार भी उतने ही मार्मिक 
ओर स्पष्ट होंगे। कल्पना की आ्रधारभूमि भी एक प्रकार से 
अनुभूति ही है । जिसकी अनुभूति जितनी व्यापक होती है उसकी 
कल्पना भी उतनी ही अनोखी और उतनी ही नृतन होगी। भावों 
ओर कल्पना की प्रचुरता के कारण वास्तत्रिक वस्तुएँभाव जगत 
ओर कल्पना-जगत को वस्तुएँ प्रतीत होने लगेंगी। पर इन्हीं गुणों 
के कारगा कविता का रूप स्थिर नहीं होता । हम यह नहीं कह 
सकते कि जहाँ भावों और कल्पना का बाहुल्य हुआ, वहीं कविता 
का प्रादुर्भाव भी हुआ | अधिक से अधिक इतना ही कह सकते हैं 
कि इन दोनों तत्वों के कारण कोई रचना कवितामय कहला सकती 
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है। गद्य में भी इन तत्वों का समावेश हो सऋता है, पर ऐसा गद्य 
कवितामय कदलावेगा कविता नहीं । कविता के लिए उपयुक्त तत्वों 
के साथ-साथ उपयुक्त भाषा, वृत्त या छन्द की भी आवश्यकता 
है, यद्यपि छन्द या वृत्त कविता के वाह्य रूप हैं और उसका 
अन्तरात्मा भाव और कल्पना हैं। केवल छंद या बृत्त अर्थात्‌ 
कविता का बाह्य रूप ही होने से कोई रचना जिस प्रकार पद्य ही 
कहला सकेगी, उसी प्रकार केवल अ्रन्तरात्मा के होने से कोई 
रचना भी कविता के नाम और रूप को अधिक्रारिणी न होगी। 
ऐसी दशा में उसे कवितामय या गद्यकाव्य ही कहा जायगा। 
वास्तविक कविता में बाह्य और अन्तरात्मा दोनों का पूर्ण संयोग 
आवश्यक और अनिवार्य है। 

कुछ लोग कविता के लिए छंद या वृत्त को आवश्यकता नहीं 
समभते। उनका कहना है कि छन्द कविता का बाह्य रूप नहीं है 
वल्कि उसका परिधान है. । उसको अन्‍्तरात्मा और शरीर तो 
श्रन्य उपादानों द्वारा हो निर्मित हो जाते हैं। भावना, कल्पना और 
विचार जहाँ उसको अन्तरात्मा का निर्माण करते है, वहाँ अलंकार 
अथवा शली में उप्तका आकार निद्धित होता है, फिर छन्दों की 
आवश्यकता, यदि हो तो एक मात्र उसके परिच्छद के ही लिए रह 
ज्ञाती है। ज्ञो भी हो, हमारा तो कहना यददी है कि छंद कविता के 
लिए आवश्यक हैं। चाह्टे उसके शारीरिक उपादान के रूप में कहिये 
अथवा परिधेय के रूप में । लय ओर संगीत-रूपी परिधान के बिना 
भी तो कविता-क्रामिनी इस संस्कृत समाज में चल फिर नहीं 
सकती । कविता मानव-हृदय का सबसे कोमल, मधुर और तरल 
व्यापार है। वह लय और संगीत से विद्वीन केसे होगा, जब सारी 
सृष्टि ही संगीतमय है। वायु के मन्द-मन्द संचरण में भी एक 
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अनवरत रागिनी गुन्न रद्दी है।, मरनों. के कलकल प्रवाह में. भ्री 
र का एक अपूर्वे सामं भस्य है।, पत्तों. को सरसराइट 

का प्रवाह, पत्तियां का.कन्रव, सागर का गंभीर गज़ेत सभी परे 
तो एक संगीत है और वह मनुष्य की शआ्रात्मा. को अनितेचनोीब 
आनन्द और संतोष प्रदान करता है। प्रक्रत्ति के इस अविस्त 
संगीत से भी तृप्त न होकर मानव अनेकानेक वाद्ययन्त्रों के निर्माण 
में प्रवृत्त दोता है। अपने प्रत्येक उत्सव और मंगलकाये को .वह्‌ 
संगीत से पत्रित्र करता है। इससे ज्ञान होता है कि मानवज्ीवन पं 
संगीत का क्रितना महत्व है। इसना होने पर भी अपनी सर्वोत्तम 
कला को बह संगीत-विद्वीन केसे रख सकता है ? इसलिए अनादि- 
काल से कविता और संगीत का ऐसा पारस्परिक सम्बन्ध रहा है 
कि एक के बिना दूसरे की कल्पना ही नहीं हो सकती। सब्र जातियों 
आर सब्य देशों को कविता में छन्‍्द का अप्तित्व इसी बात का 
बोधक है। आदि कबि वाल्मीकि के मुख से कविता गद्य में नहीं, 
ऋुंद में ही निकली थी, ओर वही स्वाभाविक था। 

थोड़े में हम इस प्रकार कद्द सकते हैं. कि अनुभूति कविता को 
आधारभूमि है। जिस कवि को संसार का जितना बारीक श्रनुभव 
होता है उसके विषय की व्यापकता ओर प्रतिपादन-शली दोसों 
उतनी ही उत्कृष्ट होती हैं। विचार, कल्पना ओर भाव इन तीनों के 
मेल से किसी रचना में कवित्व का समावेश होता है। अलंकार या 
शली से उसके रूपसोष्ठव का विधान होता दै। छन्द उसे तरलता 
प्रदान करता है । इसलिए कविता का स्तरूप समझने के लिए इनका 
खमसना आवश्यक है। यथाथे कविता में इनका संयोग इस प्रकार 
होता है. जो देखते ही बनता है । 


हि 


रे 


भरसक प्रयत्न करने के वाद जो छुछ प्राप्त हो उसी में आनन्द 

मानते रहने का नाम सन्‍्तोंप है । सस्तोप दुनियाँ की व्यय द्वायः 
हाय में नहीं पड़ता। सन्‍्तोप फल्ल की ओर सतृष्ण नेत्रों से नहीं 
देखता । . सन्‍्तोष छोड़े हुए कये को पूर्वि की ओर दत्तचित्त रहता 
है।. फल की ओर पहले से हो कोई आशा कर बठने की उसमें 
आदत नहीं, इसी से अभीष्ठ फहा पाने से सल्तोप को मात्रा बढ़ती 
नहीं श्रोर अनभीष्र फल से उसी सात्रा भें कोई कमी नहीं आती। 
बह सदा एकरस और निर्विक्ार रहता है। सन्‍्तोपी आदमी थोड़े 
में भी प्रसन्‍न रहता हैं। वह दुःख में भी दुखी नहीं होता। 
श्रसन्‍्तोषी के लिए कुबेर का देभव नी क हो नहीं है। कहा भी है-- 

वयमिदह परितुश्ा बढ दुकूल 

सम इह परितोपों नि: विशेषः । 

स॒ हि भवति दरिद्रों यस्य दृष्णा बिशाला, 

मनसि च परितुएऐ/ कोष्यवाय को द्रिद्रः ॥ 
अर्थात्‌ हम छाल के कपड़े पहन का ही उम्पुर हैं, तुप्र सुन्दर 
रेशमी वस्त्र पहनते हो | दोनों में संतेपष रूखान ही हूं। कोई 
विशेषता नहीं है। वास्तव में दरिद्र बदी है, भिलक तृथ्णा बड़ी हैं। 
नहीं तो कोन धनवान है ओर कोन दरिद्र है ? 
/ इससे यह भी न समभकता चाहिए कि भाग्य के भरोसे बेढे 
रृइना भी सत्तोप है । वह तो सन्‍्तोप नहीं, निस्ययम है। निरुयमम् 
और आलस्य मनुष्य के शत्रु हैं, जत्र कि सन्‍्तोष उसका अंतरंग 
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मित्र हे । निरुदमी ओर आलसी मनुष्य जीवन को भार रूप 
समभता है। संसार में उसके लिए कोई आकरपेण नहीं। विद्या 
ओर कलाएँ, कत्तेव्य और धर्म सत्र उसके लिए व्यर्थ के अआइंवर 
हैं। उसका जी किसी बात में नहीं लगता। वह तो मरा और 
जीवित बराबर होता है। जब क्रि सन्‍्तोषी पुरुष अ्रपने भोगविलास 
की आक़्ांज्ञा से रहित होने पर भो सष्टि-व्यापार में अपना समुचित 
सहयोग देता है । बढ दुनियाँ को कमभूमि समभता है । विद्या और 
कला, सबके निर्माण और उपाजन में लवलीन रहता है। सन्‍्तोष 
की भावना अपनी ओर निनृत्तिमुखी पर जगत की ओर प्रवृत्ति- 
मुखी है। सन्‍्तोषी होने से जगत के ब्यापारों में कोई बाधा 
नहीं होती । 

दुनियाँ के बड़े-बड़े कार्य सब सन्‍्तोषो पुरुषों के ही किये हैं। 
असन्तोषी आज़ जिस काम को आरंभ करता है, कल उसे अधूरा 
छोड़ देता है। सनन्‍्तोषी थोड़े लाभ से सन्तुष्ट रहकर उसमें लगा 
रहता है, ओर अन्त में उसे पूरा करके ही छोड़ता है। सन्‍्तोषी 
आदमी का मन स्वाधीन और शांत रहता है। थोड़ा-बहुत लोभ उसकी 
चित्तत्रत्ति को झुका नहीं पाता । इसलिए पराधीनता और परवशता 
का भाव उसके मन में आने नहीं पाता । ईश्वर की ओर उसका मन 
सदा लगा रहता है। उसे जो कुछ प्राप्त हो जाता है उसी को वह 
ईश्वर की देन समझता है और सद्दा उसके प्रति क्रूतज्ञ रहता है । 
अपने स्वार्थो की हानि होने पर वह धर्म ओर ईश्वर दोनों के विरुद्ध 
विद्रोह का मंडा ऊँचा नहीं करता । वह दुःख में, सुर में, सदा 
उसकी क्रपा के आगे नमित रहा करता है । 

सन्‍्तोपी होने के लिए सबसे पहली बात है चित्तसंयम, जिसका 
अपने मन के ऊपर अधिकार नहीं है वह सन्‍्तोषी केसे वन सकता 
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है? वह तो जहाँ अपने से अधिक संपन्नता देखेगा, उधर द्वी उसका 
मन लालायित हो जायगा। लोभ के साथ ही साथ उसके हृदय में 
जलन ओर ईर्ष्या आदि दुर्विचार मन में घर करने लगेंगे। सनन्‍्तोष 
का पदापंण अस्थिर चित्त में नहीं होता । सन्‍्तोषी को संसार की 
क्षणभंगुरता पर श्रटल विश्वास होना चाहिए। जब उसे यह ध्यान 
रहेगा कि--इस श्रस्थिर जीवन के लिए हमें हाथी-घोड़ा, महल- 
खजाना जमा करने की क्‍या आवश्यकता है, तव वह निप्काम कर्म 
में परम आनन्द मानेगा । परोपकार को प्रश्नव देगा। जो कुछ 
कक्तेत्य है उसे जल्दी से जल्दी करने का यत्र करेगा । तभी उसके 
द्वारा समाज, जाति, देश, राष्ट्र और मानव-समाज्ञ का द्ितसाथन 
होगा । तीसरे सन्‍्तोष के अ्रभिलाषी को सदा मन में इस प्रकार की 
भावना रखनी चाहिए क्रि हमारे पास प्रयोजन से अधिक धन है, 
और हम पहले से अधिक प्रसन्न हैं। यह भावना धीरे-धीरे और 
बहुत संयम के उपरान्त उदय होगी। पर इसका होना आवश्यक 
है । इससे चित्त की चंचलता शांत होगी, तृप्ति और सन्‍्तोष की 
प्रस्थापना होगी । 

सन्‍्तोष फे अनेक लाभ हैं। उन सत्र में भी प्रमुख लाभ है 
मानसिक शान्ति | मानसिक शांति के सामने दुनियाँ का वेभव कोई 
मूल्य नहीं रखता। अनेक डदाहर्ण ऐसे दिए ज्ञा सकते हैं. कि 
मानसिक शान्ति के लिए लोगों ने स््री-बच्चों, घर-परिवार, धन 
और राज्याधिकार सबको तृणवत्‌ परित्याग कर दिया है। मान- 
सिक शान्ति के लिए विद्वान विद्या के सागर में डुबकी लगाते लगाते 
जीवन व्यतीत कर देते हैं| मानसिक शान्ति के लिए सारी दुनियाँ 
पागल हो रही हैं। कोई बच्चे को परम शान्ति का आ्राधार समभता 
है, तो कोई स्त्री में, कोई धन में और कोई परिवार में शान्ति 
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समझ वेठा है। पर यह सब श्रान्ति है; सच्ची शान्ति, यदि दुनियाँ 
में कहीं है तो सन्‍्तोप में । 

संस्तोष का दूंसरा बड़ा लाभ यह भी है कि उसका शारीरिक 
स्वास्थ्य पर तहत अच्छा असर पड़ता है। तभी तो सर्प हवों पी 
कर रहने पर भी दुरेल नहीं होते । जंगल के हाथी सूंखे तृण भक्तण 
करने पर भी वलदान ही देखे जाते हैं। ऋषि-मुनि कंद-मूल-फल 
खाकर ही लंदी-लंबी छायु का उपभोग करते हैं। ग्रामीण लोगों 
का संतोप ही उनकी शरो -रूपी संपत्ति का कारण होता है। शोके 
रोग और यन्त्रणाएँ दी शरोर का ह्ास करती हैं । जो संतोषी होता 
है बह दुःख में भी | मानता । उसके ऊपर रोगों ओर 
यन्त्रणाओं का वेसा दीज़ प्रभाव नहीं पड़ता जेसा अधीर और 
असन्‍्तोपी पर पड़ता 2 । संदोषी आदमी साधारण कट्टों को तो 
हँसते हँसते फेल लेते हें शाम के पिता ने उनके राज्याभिपेक कौ 
धोषणा सारे नगर में करा दी थी। सब लोग उत्सुक और अथोर 
हो कर उस शुभ समग्र को प्रतीक्षा नं थे कि बात बदल गई । राजां 
ने छोटी रानी के कहने मे आऊर दूसरी ही आज्ञा दे डाली। राम 
को चौदह वर्ष करा बनवारा दो गया, पर संतोषी राम को इससे ज़रा 
भी कष्ट न हुआ । वे राज्य पा। में जितने प्रसन्‍्न थे वन जाने में भी 
उतने ही प्रसन्न दिखाई दिए । इसा संतोष की बदौलत उतमें इतना 
बीये और तेज्न था कि ये रागगा जे शत्रु को पराजित कर सके । 

कहों कहाँ संताप का दुए्ययाग भा देखा जाता है। इसलिए 
एक सीमा तक ही संतोग करण ओयस्कर है। साथ ही जिन बातों 
में संतोप करने से देश, जि या समाज्ञ के हित को हानि होती 
हो वहाँ संतोप फो छोड़या है समीचौन है। उस समय तृप्णा और 
अत्ृष्ति ही परमावश्य द्योपाजेत, परोपकार “२ सवा में 

























संतोष १७५ 


संतोष करने से उलटा ही फल द्वोता है। दो शब्द में यों कद्द सकते 
हैं कि स्वाथे के प्रति संतोष उच्च और महान है, पर पराथे के प्रति 
संतोष निरुय्म और कतेव्यविमुखता है। संतोष का एक दुष्परिणाम 
और भी देखा ज्ञाता है। कभी कभी कोई जाति अपने पतनकाल 
में कूठमूठ इसी का आश्रय लेने लगती है। संतोष अत्यन्त उच्च 
आदर है और महान संयम का फल है। इसीलिए पतित और 
कॉर्यरे, निन्‍्दी और अपवार्द से बचने के छिएं, इसी को' अपनी 
शरणभूमि बनातें हैं, या थों कहें कि संतोष के शुभ्र नाम को कलें- 
कित करते हैं। यद्द संतोष का दोष नहीं है, यह तो ऐसे श्रवसरों 
परे स्वाभाविक है। साधुओं के वेश में असाधुओं का मिलना 
सांधुओं के लिए दोषान्वित नहीं हो सकता | 

/ अन्त में यह स्वोकार करना ही पड़ता है कि 'संतोष परस॑ 
सुखम्‌ ।” अ्रन्य जितनी भो अ्रवस्थाएँ हैं वे सभी इस परम सुख की 
भिखारिणी हैं। तभी तो कहा है--“धन की इच्छा करने वाला 
दीनता दिखलाता है। ज्ञो धन कमा लेता है वह श्रभिमान में चूर 
रहता है; और जिसका धन नष्ट दो जाता है वह शोक करता है। 
इसलिए न्ञो निस्पृद्द है, संतोषी है, वही सुखी है ।” डायोजिनीस के 
लिए एक स््ानपात्र भी इहुत था, पर सिकन्दर के लिए सारा संसारे 
भी थोड़ा थां। हमारी आजकल की सभ्यता में सिकन्दर की सी 
अतृप्ति है, तृष्णा है और उपभोग की आकांक्षा है। हम सारी 
'दुनियाँ की बिलास-सामग्री को केवल अपने उपयोग में ही ले आना 
चाहते हैं। तभी तो हम अपने पृवेजों के 56 ॥एह बाते 
॥8॥ ॥॥॥॥/४॥४/ वाले मद्दान आदशे से दूर होते ज्ञा रहे हैं। 
जीवन में अतृप्ति की ज्वाला बढ़ती जा रही है, जो मदा अनिष्टकर है । 


तीरथ गए सो तीन जन, मन चंचल चित चोर, 
एकी पाप न काटिया, सो मन लादा ओर । 


इस दोह का आशय यही है क्रि बुरे भाव से कितना ही 
अ्रच्छा काम क्‍यों न करो, उससे क्रिसो सुफल की आशा नहीं 
होती । कबीर ने भी कह्दा है. कि अगर केश के मुँड्राने से ही 
बकुंठ की प्राप्ति संभव होती तो भेड़ों को भी उसकी प्राप्ति होनी 
चाहिए थी। अगर गंगा में गोता मारने से ही मुक्ति मिल सकतो 
तो मेंढकों ओर मछलियों को श्र तक मुक्त हो जाना चाहिए था। 
पर ऐसा संभव नहीं है, और न होता ही है। भक्ति, भावना और 
श्ंतरिक श्रद्धा बिना कोई काम यूणं नहीं होता | कलुषित हृदय 
को लेकर सत्पथ पर चले जाने से पुण्य की प्राप्ति नहीं होती, 
उलटा पाप गले पड़ता है । पूर्ण आस्था के बिना स्वगे की सड़क 
भी नरक के ही दरवाज़े पर पहुँचाती है। 
जिन तीन आदमियों को दोहे में लक्ष्य किया गया है, उनमें 
पहला है चंचल-मन वाला अर्थात्‌ जिसका मन इधर से उधर 
भटकता रहता है । जहाँ किसी अच्छी चीज़ को देखता है, वहीं 
दौड़ जाता है । किसी की सुन्दरी स्त्री को देखा तो पापपूर्ण 
विचारों में डूब गया | किसी की धन-संपत्ति को देखा तो रसी पर 
लुभा गया । झिसी की सुख-संपन्नता पर नज़र पड़ी तो ईर्ष्या से. 
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परिपूर्ण हो गया । ऐसे आ्रादमी का मन सदा ही चंचल रहता है। 
उसे लाब-करोड़ रुपया मिल जाय तो भी उसकी लोलुपता नहीं 
ज्ञा सकती । उसके घर में सुन्दरी स्त्रियों का मेला लगा हुआ हो 
तो भी उसकी रूप-वासना तृप्त नहीं होगी । संसार की सुख-संप- 
न्‍नता उसके द्वार पर हाथ बाँधे खड़ी हो तो भी वह कंगाल की 
तरह मुंदर फेलाये रहेगा । अला३द्दीन का हरम बेग़मों से भरा था, 
प्रत्येक ज्ञाति और प्रत्येक देश की सुन्दरियाँ उसके अन्तःपुर की 
शोभा बढ़ाती थीं, फिर भी उसक्रा-सा रूप-लोभी दूसरा सुना नहीं 
गया है। रूप के पीछे उसने चित्तोड़ में खून की नदी बहाने में 
संकोच नहीं क्रिया। ऐसा लोलुप आदमी जहाँ जायगा, वहीं 
अपनी वासना को तुष्ट करने की वात सोचेगा। उसके लिए न 
फोई मन्दिर है, न मस्जिद, न कोई गिरजा है,न कोई पंगोडा। 
धर्म और तीथे सव उसको वाप्ना-सृप्ति के साधन हैं। मका ओर 
मदीना, काशी ओर काब्रा--जहाँ भी ज्ञायगा उसकी वासना उसके 
साथ ज्ञायगी । हरद्वार और प्रयाग की गलियों में उसके मन की 
चंचलता ५/ंत नहीं हो सकती । त्रित्रेणीतट और वृन्दावन उसके 
लिए बेकार हैं | यदि वह इतने पर भो ज्ञायगा ही तो अपने पापों के 
बोक को बढ़ा लायगा । वह तो अपनी आदत से लाचार है। उसका तो 
सन दी काबू में नहीं है । दुनियाँ तोयांही प्रलोभर्नो से भरी पड़ी 
है। अच्छे अच्छे इन्द्रियज्ञित योगश्रष्ट हो जाते हैं, वहाँ मनचलों 
का तो कहना ही क्‍या ! पैसा गाँठ में हो, तो उनकी खुशी है, चाहे 
सातों धाम की यात्रा कर आएँ । पर यह आशा करना भूल है कि 
पापों की गठरी भी वे वहीं उतार आएँगे बल्कि वह गट्टर तो उसी 
अनुपात से बढ़ ज्ञायगा । इसके विपरीत जिनका मन स्थिर है श्रोर 
उत्क वश मे दे, वे चाह दीर्थों की यात्रा करें या न करें उनके 
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चारों तरफ पुण्य का प्रकाश घिरा रहता है। जो कुछ प्राप्त है, 
डसी में परितोष करके जीवन व्यतीत करने वाले को पाप के बाप 
से भी डरने की ज़हरत नहीं । 
दूसरे चित्त चंचल अर्थात्‌ अस्थिर बुद्धि लेकर तीथेयात्रा 
करना भी उसी प्रकार निरथेक है। जहाँ विश्वास नहीं होगा; जहाँ 
आस्था ही नहीं होगी, जहाँ विचार डाँवाडोल रहेंगे, वहाँ मन 
लगेगा ही कसे ! चित्तवृत्ति तीथे के महत्त्व में लीन केमे होगी 
महाशय कपूरचन्द को साथन प्राप्त हैं। उनके लिए धनुपक्ोटि 
ओर रामेश्वर पहुँचना कोई बड़ी बात नहीं है, पर धनुषकोटि के 
माहात्म्य को आस्थापूबेक हृदयंगम कर सकना उनके लिए असंभव 
है। उनका हृदय तो संशय ओर संदेद्द से भरा हुआ है। पंडे के 
कहने से वे एक स्वर्ण मुद्रा चढ़ा सकते हैं, पर उनका चित्त इस 
बात पर नहीं जमता कि उनकी वह भेंट देवता के चरणों तक पहुँची 
भी है या नहीं ? यही क्यों, उन्हें तो स्त्रयं देवता की शक्ति में ही 
कभी कभो अश्रत्रिश्वास हो जाता है। उनकी अध्थिर चित्तवृत्ति में 
धारणाशक्ति का सबंधा अभाव है। निश्चयपूवेक, रढ़ता के साथ वे 
न कुछ सोच पाते हैं, न स्थिर कर पाते हैं । पाप में पाप का विवेक, 
ओर धर्म में धर्म का विवेक यदि कोई उन्हें करा दे तो भी उनका 
संशय दूर नहीं हाता । तीथ की परिक्रमा करते-करते उन्हें गृहस्थी 
की चिन्ता सताया करती है । देवता को अ्रध्य देते-देते वे सोचते 
जाते हैं कि रामप्रसा; ने सूर नहीं चुकाया होगा तो उस पर नालिश 
करनी पड़ेगी । देवीदास के स्टांप की मियाद्‌ खतम होने वाली है, 
अगर भूल से बेटे ने उससे काग्रज्ञ न बदलवाया, लिखा-पढ़ी नये 
सिरे से न की गई, तो रुपया डूब ज्ञायगा । इस तरह के अनेक 
विचार महाशय कपूरचन्द के जी को क्रिसी तरफ लगने ही नहीं 
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देते। ऐसी हालन में उनकी तोथंयात्रा क्या किसी भाँति सकल हो 
सकती है। देवता का प्रवेश तो उसो हृदय-मंदिर में होता है जहाँ 
शान्ति विराजती हो । तीथं का फल भोग नहीं हे, उसक्रा फल तो 
दुनियाँ की कल्याण-कामना है। जिसने चित्तवृत्ति को चारों श्रोर 
से खींच नहीं लिया, जो इन्द्रिय-निरोध न कर पाया, जिसके मन में 
अपने और पराये का भाव बना रहा उसकी तीथयात्रा भी तो 
आडंबर के सित्राय और कुछ नहीं है । 

रह गया चोर अर्थात्‌ ्यसनी, उसक्रा तो कहना ही क्‍या 
उसके लिए तो घर बाहर सब एक बरात्रर है । उसे तो अपनी चोरी 
से मतलब है। माल चाहे धर्मात्मा का हो या पापी का, गरीब का 
हो या श्रमीर का, वह यह सब नहीं देखता। धर्मस्थल और तीथे, 
मन्दिर और मूर्यि, पुजापा और निर्मल्य सबको वह चोरी फर 
सकता है । उसका व्यसन ही उसका देवता है, उसका व्यसन ही 
उसका धमम है, उसका ब्यसन ही उसका तीथे है। जिस पुरुष की 
तीथंयात्रा दूसरों के स्वेस्व के दरण के उद्दे श्य से ही की गई हो 
उसका फल पाप तो प्रत्यक्ष ही है। इसमें तके-वितके के लिए स्थान 
ही कहाँ है ! 

ऊपर वर्णित तीनों प्रकार के आदमियों का धर्म-कर्म दुनियाँ 
के साथ-साथ अपने आपको भी धोखा देना है । इसके अतिरिक्त 
एक कुपरिणाम और होता है छि साधुओ्रों में अ्साधुञ्र| को पाकर, 
धम्म-स्थानों में पापाचार देखकर, साधुओं और तीर्थ-स्थर्लों फी 
महिमा लोगों के हृदय में कम हो जाती है। तीथेस्थानों में चोरी, 
दुराचार और व्यभिचार को बातें सुनकर लोगों की श्रद्धा और 
भ्रास्था को ठेघत लगती है। इसलिए उपयुक्त प्रकार के लोगों को 
होथों और पवित्र स्थलों पर कृपा दृष्टि नहीं करनी 'चाहिए। ऐसा 
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करके वे न तो श्रपना कुछ लाभ करते हैं, न दुनियाँ का। जहाँ 
अपनी ओर दूसरों की द्वानि के अतिरिक्त किसी लाभ की श्राशा 
न हो, वसा निरथेक काम करना सरासर भूल है। 

इसका यह भी मतलब नहीं कि “सो चूद्दे रूने के बाद बिल्ली 
हज्जञ को जा ही नहीं सकती ।? भगवती भगीरथी की अवतारणा 
तो पाषियों की कलुष-कालिमा को धोने के लिए ही हुई है। काशी 
धाम, प्रयाग, पुरी और द्वारावती ऐसे ही पुण्य स्थल हैं जहाँ 
उच्च, पवित्र और आ्रदशे वातावरण मिलता है | इन पुण्य स्थत्नों के 
साथ में चिरकालीन मानव हृदय की पवित्रतम भावनाएँ संलग्न हैं। 
पापी श्रगर वहाँ से लाभ न उठाएँगे तो कोन उठाएगा ? ऊपर के 
दोहे का का तो केवल इतना ही मतलव है कि तीथ जाने से पहले 
शआत्मपतन पर विचार कर लो। ज्ञिस पापमय जीवन से तुम मुक्त 
होना चाहते हो, उन्हीं पापों को अगर तीथे में भी करते रहोगे, तो 
तुम्हारा तीथे जाना न ज्ञाना बराबर है। मन की जिस चंचलता ने 
तुम्हारी मानसिक शान्ति को हरण कर लिया है, उस शान्ति को 
फिर से पाने के लिए तुम्हूँ पहले निश्चय करना चाहिए । पहले से 
तेयारी करके जो तीथों में ज्ञाता है. उसी को मनोवांद्रा पूरी होती 
है । तभी तो कहा है कि देवता की एक मुट्ठी में शाप है तो दूसरी 
में वरदान है। बरदान के जो अधिकारी है उन्‍हें वरदान मिलता है, 
पर जिनके मन मे मेल है, कालुप्य है, उन्हें देवता से भी अभिशाप 
के सित्रा कुछ प्राप्त नहीं होता | इसलिए जिन्हें सचमुच अपने पार्पो 
का प्रायरिचत करना है वे निर्मेल मन से, सम्पूर्ण विश्वास के साथ 
आगे ब्ढें तो अवश्य ही उन्हें धर्म को प्राप्ति होगी | पाप को उन्हें 
स्पशे करने का साहस होगा। 


क्ज 
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माला फेरते-फेरते जिसका सारा जीवन व्यतीत हो गया लेकिन 
हृदय के छल-कपट को दूर नहीं कर पाया, उस शआत्म-प्रवंचक के 
प्रति किसी महात्मा उपदेशक का कथन है,-कि भाई श्रव भी 
सममभ जा और राहे-रास्त पर आ ज्ञा। दवाथ की माला को एक 
तरफ रख दे । उससे कुद्ध होने-जञाने वाला नहीं । दिखाते में तूने 
बहुत कुछ खो दिया है। श्रत्र तो मन की माला फेरे ब्रिना काम 
नहीं चलेगा। जब तक हृदय के छल-प्रपंच को त्यागकर उसे 
निर्मेल और स्वच्छ नहीं बनाएगा, तब तक तिस्तार नहीं है । 

चार आने की माला खरीदकर बेठे-बेठे उसक्री गुरियों को 
घुमाते रहना एक सीधा ओर सरल रास्ता है। जो चाहे बढ़ी 
मालाधारी बन सकता है। इसी से गली-गली, गाँव-गाँत माला- 
धारियों का ज्ञमघट देखा जाता है। क्रिसी नदी फे घाट पर ज्ञाय 
तो वहाँ भी आप मालाधारियों को पायँंगे। जहाँ चार नशेत्राज़ 
चरस का दम लगा रहे हों वहाँ भी उनका अस्तित्व मिल जञायगा। 
रेसे मालाधारियों को किसी बात से परहेज़ नहीं होता। वे सूद 
खा सकते हैं । वे व्यापार कर सकते हैं। वे मुकदमा लड़ सकते हैं । 
वे भूठो-सब्ची गवाही दे सकते हैं। वे परस्त्री और पराये धन में 
आसक्त हो सकते हैं। वे अखाद्य खा सकते हैं, ओर श्रपेय पी 
सजते हैं। उनके एक हाथ में सुमिरनी घृमती जातो है, दूसरे हाथ 
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से वे जली दस्तावेज़ पर हस्ताक्तर करते जाते हैं। उनका एक हाथ 
सुमेरु पर है, दूसरा द्वाथ किसी मृगनयनी को अपनी तरफ खींच 
रहा है । 

इसी तरह माला फेरते-फेरते एक युग बीत गया है। दुनियाँ 
को धोखा देने में काफी सफलता मिली है। लोगों पर प्रभाव ज्रम 
गया है। माला भी कसी ढाल है, ज़िसके पीछे सत्र प्रपंच छिप 
जाते हैं। यह चार आने की माला त्यागियों के रजिस्टर में नाम 
लिखाने के लिए काफ़ी है। धर्म को यह ध्वज्ा है। सदाचार का 
यह साइनबोड है। इसको हाथ में लेते ही लोगों के मस्तक श्रादर 
से कुकने लगते हैं | अन्धी दुनियाँ माला की ही श्रोर देखती है, 
व्यक्ति की ओर नहीं । मालाधारी चरस का दम लगाता जाता है, 
उसकी आँखों में दुराचार को मस्ती छायी हुई है, तो भी भज्ते 
घरों की बहू-बेटियाँ उसके पास पहुँचती हैं। उसकी दुआएँ लेती 
हैं, उसकी साधुता में विश्वास करती हैं । उन्हें ज्रा भी संक्राच या 
लज्जा नहीं होती । पुरुष भी उसके प्रभाव को मानते हैं । इसी से 
छली ओर कपटी सभी माला की शरण लेते हैं । 

यह तो बने हुए धूर्ता की बात हुई, पर कुद्ध ऐसे नासमझ लोग 
भी होते हैं ज्ञो वाह्य आचार-विचार को ही धरम और कतंब्य की 
सीमा समझ बेठते हैं। उनकी यही धारणा होती है कि मुख से 
राम-राम कहना ही भक्ति की पराकराष्ठा है। त्याग, परोपकरार, 
दान, इन्द्रिय-निम्रह, तपस्या, करने की आवश्यकता नहीं हैं । यही 
क्यों, यदि सुमिरनी हाथ में घूम रही है, यदि जिह्ा से राम-नाम 
उद्चारगा हो रहा है, तो वस सत्र कुछ है। मन के क्रोध 
को, 'दय की ईर्ष्या को, अ्न्त:करण के कालुप्य को वे कोई 
स्थान नहीं देते। उनकी हृष्टि बाह्य की ओर ही रहती है, 
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अन्तर की ओर से वे उदासीन रहते हैं । ऐसे ही अज्ञानी 
लोगों का, जो भक्ति के स्थू्न अंगों को ही सब्र कुछ समझ 
बेठे हैं, ऊपर फे दोहे में ध्यान आकर्षित किया गया है। उन्हें 
धताया गया है कि बाहरी आचार-विचार की न्यूनता कोई बड़ी 
हानि नहीं है यदि हृदय की परिपृता मोजूर है। जिहा पर राम 
चाहे हों, चाहे न हों, पर मन उनही भक्ति से रँगा होना चाहिए । 
हाथ में सुधिरनी हो, चाहे न हो, पर हृदय में उसका ध्यान सदा 
बना रहना चादिए। सच्ची भक्ति हृदय से होती है, आंत से नहीं । 
संसार में जितने भक्त हुए हैं, उन्होंने इसी मागे का अवलंबन लिया 
है। परमभक्त प्रह्मद ने कौनसी माला फेरी थी ? शबरी ने राम 
के लिए कौन-सा पाठ क्रिया था ? 

एक बार हनुमान पर प्रसन्न होकर भगवान्‌ रामचन्द्र ने उन्हें 
अपना मूल्यवान हार दे दिया । हनुमान, जिनका रोआँ-रोआँ राम 
के भक्तिसस से भीग रहा था, उस हार को लेकर उसके मोतियों 
को गौर से देखने लगे । उन्हें उन बड़े-बड़े मोतियों में कुछ दिखाई 
न दिया। इधर-उधर उलट-पलट कर देखने लगे। जब हताश हो 
गये तो ब्रबार में ही उन मोतियों को एक-एक्र कर फोड़ने लगे। 
दशेक स्तब्ध थे ओर कुछ क्रुद्ध भी । उन्हें हनुमान के अज्ञान पर 
तरस आ रदा था । कोई कोई यह भी सोचते थे कि महाराज 
रामचन्द्र को इतनी भी परख नहीं है कि क्रिसे क्‍या देना चाहिए । 
भला, उन्होंने इस मूखे को इतना मृल्यवान हार दिया द्वी क्यों ? 
पर राम को तो भक्ति की सज्जीवता का आदशे उपल्थित करना 
था। केवल राम नाम उच्चारण करके भक्तों की श्रेणी में अपने 
आपको सममनेवालों के गवे को चूणे करना था। उन्होंने हँसकर 
कद्दा--क्यों हनुमान ! सोतियों फे भीतर से क्या तलाश रहे हो 
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हनुमान मे शेष मोतियों को एक और रखते हुए उत्तर दिया-- 
भंगवन्‌ , यह हार तो सेवक के क्रिसी काम का नहीं है। इसमें 
बाहर-भीतर कहीं भी तो भगवान्‌ का नाम नहीं है। में तो आपकी 
चाहता हूँ, हार से मेरा मतलव पूरा नहीं होगा । 

हनुमान की तरह मन को भगवान्‌ के चरणों में लीन किये 
बिना कुछ नहीं है। रोम-रोम में उसका रंग चढ़ना चाहिए। खुदी 
मिट ज्ञाय, अपनापन भूल जाय, वही सच्ची भक्ति है। भक्त के लिए 
ओर किसी भिन्‍न वस्तु का तो अस्तित्व है हो नहीं। मन की 
एकान्तता और अनन्यता ही उपको साथना का जाज्वल्यमान रूप 
है । मणियाँ फिराते रहना और भगवा वस्त्र पहनना अनावश्यक 
है, यदि उसे मन की अनन्यता प्राप्त हो चुकी है। उसे तो सब 
कुछ छोड़कर भगवान्‌ से यद्दी व्रिनय करनी चाहिए-- 

कृष्ण त्वदोयपद पंकज पञ्चरान्ते 
अयेब मे विशतु मानपराजहंसः । 

श्र्थात्‌ हे कृष्ण, अपने चरण-ऊमलरूपों पिंजड़े में हमारे 
मनरूपी हंस को प्रवेश करने दो । है 

क्रौर अपने मन को भो हृद्ठतापूवेंक यह बात समझा देनी 
चाहिए-- 

रे चित्त चिंतवय सदा चरणौ मुरारेः , 
पारं गमिष्यसि यतो भवसागरस्यथ ।| 

अर्थात्‌ ऐ मन, सद्दा भगवान्‌ के चरणों का चिन्तन कर, जो 
तुमे भव्रसागर से पार ले जाने वाले हैं । 

मन को श्रान्ति बड़ी बुरी बला है। इससे बड़ी कठिनाई से 
पलला छूटता हैं। भितनी सरलता से भक्तति के बाह्य उपकरण 
जुटाये जा सफते हैं, उससे अधिक्र कठिनाई और तपर्चर्या से 
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सनोनिग्रद होता है। माला तो हर कोई ले सकता है, पर उसे 
साथंक वही कर सकेगा जो अंतिम श्वास तक रह खझने का 
संकल्प डिये हुए है । धर्मप्रंथों और पुराणों में अनेक बड़े-बड़े भक्तों 
का उल्लेख हुआ है। उनके चरित्र का पारायण करने से हम देखते 
हैं, कि मनोनिम्रह की विभूति उन्हें भी बड़ी कठिनाई से मिली 
है। संसार के प्रलोभनों फे बीच बारबार उन्हें फिसलना और 
पतित होना पड़ा है। धीरे धीरे अनवरत प्रयत्न के बाद उन्होंने मन 
की चंचलता को पराजित कर पाया है, ओर उसके स्थान पर 
हृढ़ता को प्रतिष्ठित किया है। इसलिए मन को वश में कर सकना 
हँसी खेल नहीं है । 

दोहे की दो लाइनें संसार की यथाथेता का जिस प्रकार 
सार्मिकता से उद्धाटन कर रही हैं, उसी प्रकार वे उस आदशे 
की श्रोर भी इंगित कर रही हैं ज्ो श्रत्यन्त कष्टसाध्य है, पर 
जिसके विना यह जीवन निःसार है । दुनियाँ की वास्तविकता में 
हम अआहउंधर और दिखावा ही अधिक देखते हैं, पर वही एक मात्र 
श्रेय और प्रेय नहीं है। उसके पीछे पड़कर उद्दिष्ट पथ से भ्रष्ट दी 
होना पड़ता है। उसे छोड़ने में ही कल्याण हैं । आदशे श्राप्ति के 
लिए उसी साँकरी गली में से होकर गुज़रना पड़ेगा, जो इने गिने 
महात्मा और महापुरुषों ने अपने प्रयत्न से बना दी है। वह गली 
हैं मन की एक्राप्रता और स्थिरता । चंचल मन से की गई युगों 
की तपस्या जो प्रभाव नहीं रखती, वह क्षण भर की एकाग्रता से 
संभत्र है। इसलिए वही श्रेष्ठ है। वही ओ्ेय और दही प्रेय है। 
उसी की उपलब्धि में मनुष्य को अपना कल्याण खो नना चाहिए । 
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यह कथन उतना ही सत्य है, जितना सूये के उदय होने से 
प्रात:काल का होना । पसे को महिमा घर-घर में, परिवार परिवार 
में, इसी प्रकार की है | व्यावहारिक जीवन ऐसे के द्वारा ही शासित 
हो रहा हैं। ऊँचे-ऊँचे आदर्शों की तालिका बताकर भले ही 
आदमी अपने को स्वाथ के स्तर से ऊँचा उठा ले, स्नेह और 
सामीप्य फे प्रेम-सम्बन्धों की ओर इशारा करे बह भले ही श्रपने 
त्याग की डुगडुगी पीटे, पर दुनियाँ जानती है कि पसे ने सबको 
मुँह की खिलाई हैं। मित्रता के बीच में पेसे का पुल बना है, उसे 
तोड़ दो, दोनों गेर हैं, वेगाने हैँ । वन्धुत्व को पेसे ने एक धागे में 
जोड़ रकखा है। एक मटका दो, भाई-भाई को नहीं पहचानेगा। 
बात्सल्य की माला पेसे के मोतियों से पिरोई गई हैं, स्वाथसूत्र ने 
उन्हें प्रित कर रक्खा है, उस पर बल पड़ते ही वढ़ छिन्न भिन्‍न 
हो जञायगी । यह व्यवद्वार की बात है, आदशे की नहीं । यह प्रयोग 
का परिणाम है, कल्पना की उड़ान नहीं। दुनियाँ में जो कुछ 
सुबह-शाम, चलते-फिरते, उठते-बेठते देखा ज्ञाता है यह वही है। 
वह नहीं है, जिसके स्वप्न कभी-कभी उच्च भाव-भूमि पर विचरने 
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वाले इने-गिने मस्तिष्क देखा करते हैं। यह दुनियाँ का रूप हैं, 
बह स्व को परछाँई है। 

अब हमें देखना यह चाहिए कि संसार में पसा लोगों को इस 
कदर प्रिय क्‍यों हैं ? क्‍यों माता बेटे की योग्यता और श्रयोग्यता 
की जाँच पेसे फे पेमाने से करती हैं ? क्‍या कारण हैं कि भाई 
भाई से अधिक पते की पूज्ना करते हैं ! मित्रता पेसे का सहारा 
क्यों लिये हुए है ? स्नेह ओर संबन्ध सभी पसे के पीछे ही क्यों 
बेंधे हैं ? आज से ही नहीं, पुराने समय से इस पेसे ने पारस्परिक 
सद्भाव को अपना अनुगामी बना लिया है। भाभी और देवर का 
संबंध कितने सोहादे का और कितना मधुर है ? फिर भी भूषण 
कवि की भाभी ने पेसे के अभाव में ऋपने प्यारे देवर का ममेस्थल 
व्यंग्यववाणों से वेध दिया । सुदामा की त्राह्मणी ने पति-पत्नी की 
प्रेम-सुधा को क्रितना खट्टा कर दिया था, इसी पेसे के लिए न ! 
यह ओर वात थी कि सुदामा के भाग्य से उन्हें कृष्ण जेसे मित्र 
धिल गये, पर माँगने का अपमान तो उन्हें सहन करना ही पड़ा 
था । ऐसे अनेक सुदामा और भूषण घर घर में पाये जाते हैं । पेसे 
का श्रभाव उन्हें सगे से सगों की लाल आँखें दिखलाता है। भूषण 
और सुद्दामा तो बेचारे भाग्यशाली थे, जिन्हें शिवाजी और कृष्ण 
जेसे आश्रय मिल गये थे। पर इन वेचारों का तो कोई सहारा नहीं 
है। घर की दीवारों में भले ही चिपट के रो लें, यदि बाहर पर रख 
देंगे तो प्लेग फे चूहे की तरह्द सब जगह से दुग्ढुगये जायेंगे। 
आहाश की छाया के सिवरा दूसरी छाया नसीब न होगी, प्रथ्वी को 
गोद के सित्रा दूसरी गोद न मिलेगी । 

हाँ, तो वात यह है, कि पैसा विनिमय का साधन दवोने से ही 
सवेपूज्य बन वेठा है। ज्यों-ज्यों प्राचीनकाल की ओर नायें 
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त्यों-त्यों देखते हैं कि घन की महिमा इतनी अधिक नहीं थी। 
सभ्यता, प्रतिद्वंद्विता और जनसंख्या के साथ-साथ उसका महत्त्व 
घढ़ता गया है। आज तो धन हो सर्वे्रता वन बेठा है। क्योंकि 
हम देखते हैं कि धन के द्वारा हमें सुख्र की प्रत्येक सामग्री श्रनायास 
मिल सकती है । बेटे से चाहे सुब न मिले पर धन से मिल सक्रता 
है । श्री सुख की वृद्धि नहीं भी कर सकती, पर धन नो हर तरह 
के सुख की उपलब्धि करा सकता है। तब फिर सत्र लोग धन के 
पीछे पागल क्यों न हो ज्ञायँ ? उसी की आराधना क्यों न करें १ 
'सर्वे गुण काग्चनमाश्रयन्ति' के अनुसार धन ही सत्र प्रकार 
के गुणों का आश्रयद्वाता है, उसके सामने संसार की समस्त वम्तुएँ 
किसी गयाना में नहीं है, सारे गुण तुच्छ और हेय हैं। इसलिए 
भाई, दुनियाँ में जन्म लेरूर धनोपाज्नेन किये ब्रिना काम नहीं 
चलेगा। यदि आदमी संसार की भंमटरों को त्याग उदासी बन जाय; 
दुनियाँ के कारबार से कोई संबंध ही न रखे, तो ओर बात है । 
हीं तो श्रपनी मर्यादा की रक्षा के निभित्त,तथा दूसरों की सहा- 
यता के लिए एवं अनेक प्रकार की आकल्मिक आपत्तियों से त्राण 
पाने के लिए धन अन्न करना हो पड़ेगा । क्योंकि धन के ब्रिनां 
दुनियाँ में आदर नहीं होता । धनहीन विद्वान्‌ की गणना मू्ो में 
करने वालों की कमी नहीं है, और न पनवान मूर्खों की विद्वता में 
कोई सन्देह करने का साहस करता है । धन होने से हा आादर- 
मान, लाड-प्यार सब्र कुछ मिल सकते हैं। निधन का काई साथो 
नहीं होता, जबकि धनवान के पीछे पीछे सेना चलती है। आपत्ति 
विपत्ति में निर्धन अकेला होता है, धनवान के सिर के ददे में सहालु- 
भूति के छींटे लगते रहते हैँ । श्र$्चचन की लाश स्यूनिसिपलिटी 
की गाड़ी पर जाती है, उसे कोई देखता भी नहीं; धनवान की 
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अरथी स्नेह्ी-सम्बन्धियों के जन समुद्र के बीच कंधों पर निकलती 
है। उसके लिए आँसू बढ़ाने वालों की गिनती नही दो सकती है। 
दूसरे ही दिन ग़रीब्र को कच्ची क़॒त्र को जंगली घास छिपा लेती है, 
पर अमीर की कृत्र की मीनार युगयुगान्तर तक उसकी यादगार 
कायम रखती है। धन में इतने आकपण हैं, दरिद्रथ में एकभी 
नह्ठीं। 

इन्हीं सत्र बातों पर विचार करफे दूरंदेश धन संग्रह करते हैं। 
जवानी फे स्वर्णयुग में जब शरीर हृष्ट-पुष्ट रहता है, प्रत्येक अवयव 
में स्फूर्ति भरी रहती है, तो वे अपना एक क्षण भी आलस्य 
में नहीं खोते । बड़ी तत्परता से काम में लगे रहते हैं । दिन को 
दिन और रात को रात न समझ कर वे धन पंदा करते हैं। इसी 
को लक्ष्य करके किसी ने कहा है कि धन पेदा करते समय संसार 
हो असारता का भाव मन से निकाल देना चाहिए यही मानना 
चाहिए कि हम अमर रहकर अपने कमाये धन का खूब अच्छी 
तरह उपभोग करेंगे। 

धन संग्रह करने के लिए और खासकर उत्तम उपायों से धन- 
सप्रह करने के लिए थाड़े परिश्रम से काम नहीं चलता। यह सब 
लोग श्रच्छी तरह ज्ञानते हैं, ता भी प्रायः देखा यह जाता है कि 
अधिकांश लोग थोड़े पश्श्रम में बहुन धन कमाने की फिक्र में रहते 
हैं। परिश्रम से बचने के लिए वे अनेकानेक चालवाज़ियों और 
छल-कपट से काम लेते हूँ। ऐसे लोग सीघे-सादे भाले-भाले 
आदृभियों को ठग कर अपनी जेब भर लेते हैं ओर अपने इस घृणित 
और नीच उपाय को धन पेदा करने की विशेषता में शामिल करते 
हैं । यह नदीं होना चाहिए । धन सब सुखों को सुलभ कर देता है, 
यह ज़रूर है, पर इसी लिए तो ओवचित्य-अनं।चत्य का विचार 
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न करके उसकी प्रप्ति में लग ज्ञाना समोचीन नहीं कहा ज्ञा सकता । 
धन हमारे लिए सुख का सावन है तो ओर सब लोगों के लिए भी 
है । अपनी सुख-बृद्धि के लिए हमें उपाय करना ठीक है, उसके लिए 
हम धन एकत्र कर सऊते हैं, पर दूसरों को उसी सुख से वंचित 
करके नहीं । समाज का कतेज्य है. कि ऐसे दुष्कर्मा के द्वारा धन 
पैदा करने वालों को वह आदर ओर मान न दे। ऐसा आदमी 
कभी आदर का पात्र नहीं है। पर बहुत प्राचीन काल से धन और 
मान को संबद्ध रखने की नीच धारणा चली श्रा रही है, श्रोर 
यह उत्तरोत्तर बढ़ती चली ज्ञाती है। इसका फल बहुत बुरा हो 
रहा है। लोग धन प्रा करने में कमीने से कमीने उपाय का सहारा 
लेना बुरा नहीं समभते । वे घृणित से घृणित उपाय से करोड़पति 
बनने के बाद एक गोशाला एक धर्मशाला और एक शअ्नाथालय 
ख़ुलवा कर ही दानवीरों को श्रेणी में भरा डटते हैं। समाज में इतनी 
सुबुद्धि होनी चाहिए कि वह इस प्रकार दानवीरता की पदवियाँ 
बाँटकर वेईमानी का आ्रादर-सत्कार न करे । 

इसके अलावा धन-संग्रह करने की एक सीमा भी होनी चाहिए। 
उसी हृद तक धन एकत्र करना ठीक है, जहाँ तक उससे जीवन की 
उपयोगिता बढ़े । जो जीवन केवल धन को इकट्ठा करने में ही बीते 
बह अनुकरणीय नहीं । हमारे जीवन-निर्वाद से अधिक धन होने से 
वह जी का जंत्ताल हो जायगा । अपने जीवन-निर्वाद से अधिक 
धन केवल उस्ती को संग्रह करना चाहिए जो परोपकारी हो । केवल 
परोपकार के लिए धन पेंदा करने की मर्यादा स्थिर नहीं को जा 
सकती, क्योंकि परोपकारी से धन पेदा करते समय भी कोई ऐसा 
काये होना संभव नहीं जिससे क्रिसी का अकल्याण हो। वह तो 
उत्तम उपाय से ही धन संग्रह करेगा । 





पैसे बिन माता कहे, जनमा पृत कपूत १९१ 





इस प्रकार हम इस निष्कृषे पर पहुँचते हैं, कि धन फे बिना 
संसारी आदमी का काम नहीं चल सकता। उसे आदर, मान 
प्यार-दुलार धन की बद्शैलत द्वी मिलते हैं । परोपकार आरि बड़े- 
बड़े सत्काये भी वह बिना धन की सहायता के नहीं कर सकृता। 
इसलिए ज्ञीवन में उसे यथाशक्ति धन पंदा करने की कोशिश करनी 
चाहिए, पर साथ ही उसे निर्वाद भर के लिए ही धन पैदा करना 
चाहिए, अधिक नहीं । परोपकार आदि सत्कार्यों के लिए वह अ्रधिक 
भी कर सकता है । धनाजेन में उसे क्रिसी भी दशा में नीच उपायों 
का अबलंब्रन नहीं करना चाहिए, क्योंकि मनुष्य मनुप्य है न कि 
अथे-पिशाच | ज्ञों धन के संत्रंध में इस नीति का पाजन करेंगे वे 
सदा सुखी रहेंगे, न तो उन्हें धन के अभाव में स्नेही-संबंधियों का 
कोपभाजन होना पड़ेगा, न श्रथंलोलुपता के दूषण से उनका धवल 
यश कलंकित दोगा। 


शतिहास 


इतिह्वास शब्द को ध्युत्पत्ति पर ध्यान देने से मालूम द्वोता है 
चह इस लंबे सृष्टिक्रम में मनुष्य पर बीती हुई बातों का वर्णन 
बरता है। क्या हो चुका है, मनुष्य किन- किन परिस्थितियों से गुजर 
चुका है, इन सत्रकरा सिलसिलेवार व्योगा उपस्थित करना इतिहास 
का काम है । इस दृष्टि से इतिहास के अन्दर भौगोलिक परिध्थिति 
भी श्रा जाती है, जिसकी वह अपेत्ता नहीं कर सझता । इतिहास के 
इस विस्तृत दृष्टिकोण में राजनीति, समाज्-शात्र, दर्शन, विज्ञान 
और साहित्य सभी का सामावेश हो न्नाता है। बढ़ सभी से अपनी 
सामग्री इक्ट्टी करता है | इतिहास काल की दूरी को हृटाकर प्राचीन 
से प्राचीन मानवसमा नर को हमारे सामने ला देता है। इसकी संस्थाएँ 
उसको विद्या, उसका कलाकोशल, उसकी समा न्न व्ययस्था, उसके 
धार्मिक संस्कार श्रादि का ज्ञान हमें इतिहास ही कराता है । 

इनना होने पर भी प्राय; लोग कहते सुन जाते हैं. कि इतिहास 
में क्या रक्खा है ? गई-गुज़री बातों में माथापन्नी करने को हमें 
बया आवश्यकता है ? जो मर गये, चले गये; हम तो जीवितों फे 
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- संसार में रहते हैं । उन्हीं से दमारा वास्ता है। गढ़े मुदों को उखाड़ 
कर हम कोन-सा लाभ उठायँगे ? लेकिन यह सम्मति दो ही प्रकार 
के लोगों की हो सकती है। एक तो वे जो प्रमादी हों, जिनकी 
क्रिया-शक्ति क्षीण हो गई हो ओर जिनसे कुछ करते धरते न बनता 
हो । दूसरे वे जो बुद्धिमान और कतेन्यपरायण होते हुए भी इतिहास 
की ओर से अज्ञान हो । उसकी महत्ता, उसकी विपय-न्यापकता 
का उन्‍हें पता नहो। वे सचमुच द्वी इतिहास को मुर्दो का 
का उखाड़ना सममते हों । पर ऐसे दोनों प्रकार के लोगों की राय 
का मूल्य ही कितना हो सकता है ! इससे इतिहास की रचना ओर 
उसके पठनपाठन में कोई अन्तर नहीं पड़ सकता । 
यहाँ तक तो विरोधियों की बात हुई। अब इतिहास से वास्त 
विक लाभ क्या होते हैं, उन्हें हम एक-एक करके गिनाते हैं । पहला 
लाभ जो हमें इतिहास से होता है, वद है हमारी जिज्ञासा-तृप्ति । 
यह मनुष्य की एक स्वाभाविक मनोबृति है कि वह प्रत्येक विषय का 
ज्ञान प्राप्त करना चाहता है । ज्ञान प्राप्त करने की धुन में वह हिता- 
द्वित का ध्यान नहीं करता। यही कारण है कि सूर्य-चन्द्र, प्रह-उप- 
ग्रह के सम्बन्ध में जानकारी हासिल करने के लिए वह उसी प्रकार 
संलग्न होता है,जिस प्रकार वह अपने किसी अन्तरंग मित्र की कोई 
रहस्यात्मक वात जानने में प्रयत्रशील होता है। तत्र प्रथ्वी के 
विभिन्‍न भागों में वसनेवाली मानव जाति फे उद्धव, विकास आदि 
का ज्ञान प्राप्त करने का वह क्‍यों प्रयत्न न करे ? वास्तव में यही 
“स्वाभाविक जिज्ञासा का भाव मनुष्य में कतृ त्वशक्ति का संचार 
फरता है, और आज्न जो इतनी उन्नति हम देख रहे हैं, उसमें इस 
का भी बड़ा हाथ है । इतिद्वाप्त हमारी इसो जिज्ञासा की तृप्ति 
करता है । 
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दूसरे, इतिहास नीतिशित्ञा में सहायक होता है। प्रत्यक्ष उदा-' 
हरणों द्वारा यह बात हमारे सामने रख देता है कि अमुक परिस्थिति 
में अमुक्त भहापुरुष ने केसा आचरण किया था, और उसका क्‍या 
फल हुआ | एक ही विषय में सहस्नों लोगों का अनुभव मालूम पड़ 
जाने पर मनुष्य सहज ही उचित अनुचित का विचार कर सकता 
है। उसका विचार-त्षेत्र व्यापक हो जाता है। वह पहले से ही 
श्रवांद्धित परिस्थितियों का सामना करने के लिए तंयार हो सकता है। 

इतिहास का तीसरा उपयोग है चित्त की शान्ति एवं मन की 
प्रसन्नता । दुनियाँ में जितने महापुरुष हुए हैं उनका सत्समागम 
हमें यदि कहीं सुलभ हो सकता है तो इतिहास में। उनकी 
चरितावली का मनन करने से चित्त शान्त और मन प्रसन्‍न होता 
है। प्रायः सभी लोग सत्संग की महिमा का बखान सहस्न-मुख 
होकर करते हैं । किन्तु दुनियाँ में सच्चा सत्संग कितना कठिन है, 
इसका भी सबको अनुभव है। वही सत्संग इतिहास के पारायण में 
हमें अ्नायास प्राप्त हो जाता है। यह लाभ साधारण लाभ नहीं है। 
इसी लाभ ने दुनियाँ के महान पुरुषों को महान बनाया था | यदि 
उन्होंने इतिहास में अन्य महापुरुषों की चरितावली न पढ़ी होती 
तो उनके सामने, जीवन को उन्नत करने का कोई आदश ही कहाँ 
से आता ? शान्त चित्त और प्रफुल्ल मन से वे अपने उद्देश्य में न 
लग पाते। फल यही होता कि आज हम उनके महिमामय व्यक्तित्व 
से वंचित रह जाते । वास्तव में यह सच है, कि एक मह्वापुरुष की 
चरितावली दूसरे महापुरुष को जन्‍म देती है। दूसरे शब्दों में 
महापुरुषों का इतिहास ही महापुरुषों को पंदा करता है। इसी से 
कहा जाता है कि महापुरुष कभी मरते नहीं, वे अमर होते हैं। 

क्योंकि इतिहास जातियों, राष्ट्रों और राज्यों की उन्नति और 
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अबनति का विस्तृत विवेचन होता है, इसलिए उसमें साधारण 
ओर असाधारण दोनों प्रकार की घटनाओं का वर्णन रहता है। 
अतः यदि वह रोचक शेली से लिखा जाय तो केवल मनोर॑जन फे 
लिए पढ़नेवाले पाठछों फे दिलब्रहलाव की सामग्री भी हो सकता 
है, ओर प्रकारान्तर से उन्हे” उपयोगी शिक्षा भी दे सकता है । 
उत्कृष्ट इतिहासों में यह गुण प्रायः रहता ही है । अतः मनोरंजन 
इतिहास-पठन का चौथा लाभ है, जिसकी अपेक्षा नहीं की ज्ञा 
सकती । साधारण उपन्यास कहानियाँ केवल मनोरंजन की सामग्री 
उपस्थित करके रह जाती हैं, लेकिन इतिहास परिणामों की विवेचना 
में भी तत्पर रहता है । इसलिए बह हलके मनोविनोद के साथ कुछ 
ठोस-गंभीर तथ्य भी प्रस्तुत करता है, जिससे पाठक का श्रन्त:- 
करण नितान्त निःसत्व नहीं होने पाता। इतिद्दास और उपन्यास 
के मनोरंजन में साधारण तया यही भेद है, ओर यह खसा भेद है। 

यों तो इतिहास से सब प्रकार की, सब शास्त्रों की थोड़ी बहुत 
शिक्षा मिलती है, किन्तु राज्ननीति-शिक्षण का तो मानो यह 
मुख्य द्वार है। विना इसमें प्रविष्ट हुए राजनीति विशारद को 
सी दृरदृष्टि और बहुज्ञता श्राती ही नहीं। कट्ठा जाता है कि 
इतिहास अपने आ्रापको दोहराता है, ओर यह ठीक भी है। यही 
कारण है कि इतिहास का पाठक बीती घटनाओ्रों से भावी परिणामों 
को निकाल लेता है, यही राजनीतिज्ञ का सत्रसे बड़ा गुणा है । 
अतः अब तक प्रथ्वी पर जितने राज्य, ओर जितने राष्ट्र हो गए 
हैं, उनका अनुभव हमारे लिए बड़े मद्त्तत का है। उन्होंने कब 
ओर किस अवस्था में उत्कर्प के दिन देखे थे ? कब और क्रिस 
कारण उनका पतन हुआ ? आई हुई विपत्तियों का उन्होंने किस 
तरद सामना किया ? अपने उत्क के दिनों में उन्होंने प्रजादित के 
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कोन कौन से मार्ग प्रहण किए ? इत्यादि। यदि हमें इस प्रकार 
का खासा ज्ञान हो तो हम अपनी जाति और श्रपने राज्य की 
समस्याओं को सहज ही सुलका सकते हैं । अतः राजनीतिक 
शिक्षा इतिहास का पाँचवाँ लाभ है। 

इतिहास का एक और उपयोग है और वह यह कि वह हमारी 
कल्पनाशक्ति को प्रखर करता है तथा मन की वृत्तियों को प्रगल्म 
बनाता है । जब हम बीती बात से भावी परिणाम निकालते हैं तो 


उसमें हमारी कल्पनाशक्ति के साथ ही मन की अश्रन्य पृत्तियों का * 


भी उपयोग होता है। हमारे विचारों में वल श्राता है। इसके 
अतिरिक्त ऐतिहासिक तत्वों का विश्लेषण करते समय हमारी 
कल्पना, सब जगह घृम फिर कर भी, वास्तविकता की आधार-भूमि 
से पर नहीं हटाती; जब कि केवल कल्पनात्मक पुस्तकों के 
पारायण के बाद हमारी कल्पना निराधार हो जाती है। आकाश- 
कुसुम की उपलब्धि की कहानी केवल कहानी ही है, श्सत्य ही 
है, लेकिन राम और कृष्ण, सीज़र और अशोक के आदशे, आदर 
होते हुए भी, सत्य हैं -अनुकरणीय हैं । इतिहास की यह विशेषता 
मन:पुष्टि में विशेष सह्टायक है। 


इस तरह यह बात ज्ञात हो गई कि इतिहास से थोड़े लाभ *| 


नहीं होते । इतिहास उपेक्षा की दृष्टि से नहीं देखा ज्ञा सकता, 
बल्कि साहित्य के अन्य अंगों से उसका महत्त्व अधिक ही है। 
तभी ती किसी ने कहा है कि हम जाति का पराभव स्वीकार कर 
सकते हैं, लेकिन अपने इतिहास का नष्ट होना नहीं देख सकते, 
क्योंकि इतिहास तो पुन: जाति को जन्‍म दे सकता है, लेकिन 
जाति पुनः इतिहास का निर्माण नहीं कर सकती । भला कौन ऐसा 
होगा जो इतने पर भी इतिहास को मुर्दों के गीत कहे ? 





कुछ व्याख्यात्मक निबंधों के खाके 


श्रागे विद्यार्थियों को सुविधा के लिए कुछ व्याख्यात्मक निबन्धों 
के खाके दिये जाते हैं, जिनकी सहायता से विद्यार्थी स्वयं 
निबन्ध लिखने का अच्छा श्रभ्यास कर सकते हैं 


वक्तृता 


व्याख्यान देने का प्रभावपूर्ण ढंग । भाषणशक्ति ईश्वरीय देन | अनेक 
व्यक्तियों में किसी विरले को प्राप्त | प्राचीन काल से इसका प्रभाव | 
ग्रीस के वक्ता | वक्‍तृश्व शक्ति के कारण उनका मदर्व । उन्नत रोम राज्य: 
के वक्ता | भारत के प्राचीन वक्ता | वैदिक-साहित्य में सुरक्षित वकतृताएँ । 
गीता के रूप में कृष्ण को अभूतपूत्र वक्‍तृता ! 

साफ़-सुथरी और मधुर घाणी । ज़ोरदार भाषा । प्रवोधन चातुरी । 
शंझ्ा्ों का निवारण पूर्व॑पक्ष के तक, उनकी मीमांसा | उत्तरपक्ष में 
उनकी तकसंगत उत्तर। धण॑न-शरक्ति की प्रबलता | शरीर-संचालन और 
हावभाव से श्रोता्ों को वश करना | 

सामाजिक, राजनीतिक और धामिक सुधार आदि अनेक छाभ | 
छेखऊ से भी वक्ता का तात्कालिक महत्व अधिक । राजा-महाराजाओं 
तक को हिला देना | जनसमाज की विचारधारा में परिवतंन । राष्ट्रों में 
परिवर्तन । प्रसिद्धि और आदर । राज्य-क्रांति, सामाजिक-क्रांति । दुनियाँ 
के आंदोलनों, क्रांतियों और विप्लबों में वक्‍्तृताओं का हाथ । प्रसिद- 
प्रसिद्ध देशी-विदेशी वक्ता--पेरीक्लीज़, सिसरो, एडमढबक, शेरीढन, 
गोखले, सुरेन्द्रनाथ बेनर्जी, विपिनचन्द्र पाठ, लाला लाजपतराय, 
विवेकानन्द, चित्तरंजनदास, महात्मा गांधी, जवाहरलाल नेहरू, भूला- 
भाई देसाई, गोविंदवल्डभ पन्‍त भौर मालवीयजी आदि | 
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अभ्यास से वक्‍तृत्व-शक्ति की वृद्धि | आरंभिक वक्तारओं को अम्यास 
की आवश्यकता । भाषणशक्ति एऋ दुलभ विशेषता है। प्रतिमावान को 
प्रयत्नपूरवक इसमें दक्षता प्राप्त करनी चाहिए । वक्ता देश और जाति का 
गौरव । सुवक्ताओं की महती आवश्यकता । 

दान 

दूसरे का दुःख-दर्द दूर करने के लिए झिया गया रुपये पेसे आदि 
का स्याग | दया और करुणा के भाव से उत्पन्न | उत्साह एवं साइस द्वारा 
दान के रूप में परिणत । “सवभूतद्विते रतः” के स्तुत्य भाव का प्रकाशक | 
दान करने से आत्मसंतोष और प्रसन्नता । प्रसन्नता ही मनुष्य की 
सर्वापेक्षा इच्छित वस्तु | | दान की महिमा | 

दान देने में पात्रापात्र का विचार । शिक्षा-प्रचार, अनार्थों की रक्षा, 
भादि में दान का सदुपयोग । दान देकर आलसी छोगों की संख्या बढ़ाने 
में दान का दुरुपयोग । वतम्रान भारत में दान कुप्रथा के रूप में प्रचलित। 
उसके दुष्परिणाम | 

प्राचीन दानवीरों के उदाहरण-शिवि, दधीचि, हरिश्रस्ध, 
कण आदि | इन्हीं की कीर्ति देखकर दान की कुप्रथा का जन्म | आज 
की दान प्रथा और शिवि, दधीचि की दान-प्रणाली की तुझना । 

आजकल के दानवीर--राकफेलर,नोबेल वंधु,चित्तरंजनदास ,रासविहारी 
धोष,ब्रिदवलभाईंपटेल,सर गंगाराम,सरदार दयाल सिंह, प्रफुल्लचन्द्राय आदि। 

उपसंहार-दान धमम का अंग । दान सारिवक होना चाहिये । दान 
दान-पात्र को ही देना चाहिए। मनुष्य का बद्प्पन दान से ही है। 

ऐक्य 

आपसी मेल का ऐक्य । ईंपानद्रेप, मनोमालिन्य, षिरोध, भेदमाव 
फूट-वैर का त्याग | सद्भाव और प्रीति का प्रसार | एक मत, एक हृदय, 
एक मन और एक प्राण होकर काय करना । 
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कुछ व्याख्यात्मक निवन्धों के खाझे १९९ 


एकता बिना विश्व की किसी वस्तु की स्थिति असंभव । उदादरणार्थ 
अंगप्रत्यंगों की एकता शरीर | ईट,लकड़ी,चुना,मिद्दी की एकता इमारत । 
पंचभू्तों की एकता विश्व | धार्गों की एकता वस्त्र । तृर्णो की एकता 
रस्सा। तख्तों की एकता पुर। अक्षरों, शब्दों और विचारों की एकता 
बढ़े-बढ़े प्रन्थ । व्यक्तियों की एकता समाज, जाति भौर राष्ट्र | बढ़े से 
बढ़ा राष्ट्र एकता बिना छिन्न-मिश्च । भारतवर्ष में पारस्परिक विद्वेप का 
कुल । फूट का अनुयायी परिवार । कुरुकुछ की कलह का परिणाम । 
इमारी वर्तमान पराधीनता का मूल कारण हिन्दू-मुस्लिम विद्वेप । 

एकता से वल की प्राप्ति | दृढ़ता की प्राप्ति | ऐक्य के अनुयायियां 
में पारस्परिक सहानुभूति का भाव | स्वाथंस्थाग की भावना का उदय । 
उहंढता और स्वेच्छाचार का त्याग | ऐक्य से सुन्दरता, शोभा और 
महानता को प्राप्ति तारागर्णो से आकाश को सुन्दरता। शाखाओं के 
मल से एक्ष को शोभा । बूँद-बूँद के मेल से जलाशय को महानता । 

एकता द्वारा कठिन से कठिन कार्यो की सिद्धि | दृश्यमान बड़े-बड़े 
पदार्थों का कारण एकता । अपना और पराया कल्याण चाहने वालों को 
शुकता का भक्त होना चाहिए। 


स्वदेशाभिमान 


अच्छो बुरी जैसी भी हो अपनी माठ्भूमि को गय॑ की वस्तु समझना 
स्वदेशाभिमान | साहचय तथा परिचय से उत्पन्न और पुष्ट। अपने देश 
का अभिमान समय असभ्य सबको एक सा | 

स्वदेशामिमान होने से स्वार्थपरता का नाश । देश की उन्नति अपनी 
उच्नति, देश की यन्त्रणा अपनी यन्त्रणा समझने का व्यापक भाव । देश- 
निर्वासन, हुसलिए, कठिन दंढ माना जाता है। देश से बाहर आते 
समय या प्रवास में देशाभिमान के भाव श्रव॒ल। देश की उन्नति और 
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उसके उत्कर्ष का मुल स्वदेशाभिमान । देश को दुर्दशा के समय स्वदेशा- 
भिमानी क्या करेगा ? 

स्वदेशाभिमानी प्रसिद-प्रसिद्ध पुरुष। यूनान का लियोनिढास, 
थर्मापली के युद्ध में स्वदेशाभिमान का प्रदर्शन | स्वदेशाभिमानी नेल्सन । 
स्वदेशाभिमानों महाराणा प्रताप | स्वदेशाभिमान की मूर्ति लोकमान्य तिलक- 
और गोखले । वर्तमान भारतीय नेताओं और देवियों का स्वदेशाभिमान । 

देश की अच्छाई-बुराई दोनों को अभिमान की वस्तु मानना भनु- 
चित । बुराई को दूर करके सचमुच देश को अभिमान का कारण बनाना, 
राजा भगीरथ या बुद्ध की तरह । जिस देश में सच्चे स्वदेशाभिमानी हों. 
उसका सौभाग्य । 





अमिताचरण 


इन्द्रियसुख की लालसा से किसी काम में अति करना | अविचार 
का हो फल अमिताचार | अमिताचार के विषय में नीतिवाक्प्, “अति 
सर्वत्र वज॑येत्‌” आदि । 

अमिताचार के दुष्परिणाम । दोपे-समूद की उत्पत्ति | क्षणिक आनन्द 
का कारण अमिताचरण । अमिताचारी में व्यग्रता की अधिकता | मन की 
चंचलता | नीति और शास्त्रों की अवहेलना | फलतः घन-वे भव, आदर- 
मान, शक्ति-सामाथ्य का नाश । निनदा और अपकीति का लाभ । अमिता- 
चरण ओर स्वास्थ्य | अनेसगिक आह।र-विहार ही अमिताचार । 

अमिताचरण का देश, जाति ओर परिवार पर प्रभाव । अमिताचारियों 
के दृष्टान्त । 

अमिताचरण से बचने के उपाय | बाल्पात्रस्था से ही प्रिताचरण 
को शिक्षा । 
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सहानुभूति 

दूसरों के दुःख को दुःख और सुख को सुख समझ्नना । वेर-विरोध 
और स्वार्थ के त्याग से ही इसकी उपलब्धि संभव | जीव-मात्र सहानुभूति 
के अधिकारी । 

दुख-सुखमय ससार में सहानुभूति की आवश्यकता और ठपयोगिता 
सहानुभूति से ही दान, धर्म भादि महान पुण्यक्ृत्यों का आरंभ । स्थाग 
और सद्भावन। की जननो सहानुभूति । सहानुभूति ईंश्वरी-सृष्टि के प्रति 
प्रेम | सहानुभूति की भावना मनुष्य के दृष्टि कोण को व्यापक कर देती 
है । सहानुभूति द्वारा बढ़े बढ़े काम होते हैं | सह।नुभूति बिना जीवन 
नीरस | सहानुभूति एक जीवन-जड़ी है । व्यावहारिक जीवन में कभी 
कभी झड़ी सहानुभूति का प्रदर्शन होता है | समाज में प्रथा के रूप में 
सहानुभूति का ग्रहण | क्या पश्चु-पक्षियों में भी सहानुभूति का भाव 
देखा जाता है ? 

सहानुभूति मनुष्यत्व का प्रधान लक्षण | प्रत्येक को सहानुभूति का 
आचरण करना चाहिए । 


स््रच्छ्ता 

गन्दगी से दूर रहना स्वच्छता | अपने स्वाभाविक निमल रूप को 
मलिन न होने देना । प्रत्येक व्यापार में स्वच्छता का ध्यान । 

स्वच्छता के मुख्य दो भेद--वाह्म स्वच्छता और आन्तरिक स्वच्छता । 
बाह्य स्वच्छता में शारीरिक स्वच्छता और व्यावहारिक स्वच्छता का 
समावेश । आन्तरिक स्वच्छता में मानसिक स्वच्छता और सामाजिक 
स्वच्छता की गणना | अंग-प्रत्यंग की निर्मलता, झुद्धता और सफाई, 
शारोरिक स्वच्छता । खाने-पीने, पहनने, रहने में स्वच्छता का ध्यान, 


२०२ कुछ व्याख्यात्मक निबंर्धों के खाके 





ध्यावहारिक स्वच्छता । ईरषा-द्ेष, मद-मत्सर, काम-कोघ बादि दुर्भावनाओं 
का त्याग तथा सौहाद्-प्रेम, श्रद्धा-भक्ति आदि नि विचारों का चिन्तन, 
मानसिक स्वच्छता । सत्संग की खोज और सत्संग का आचरण सामा- 
जिक स्वच्छता । 

स्वच्छता और शारीरिक स्वास्थ्य | स्वच्छता और मानसिक स्वास्थ्य | 
जातियों और राष्ट्रों की उन्नति का कारण स्वच्छता। 

प्राचीन भारतवासियों में स्वच्छता का स्थान। वतमान भारतीय 
जनसमाज और स्वच्छता | उप्तका फलाफल | 

वाह्य स्वच्छता ही केवल स्वच्छता नहीं । वाह्य स्वच्छता की ओर 
सतकंता । आन्तरिक स्वच्छता के प्रति उदासीनता। परिणाम । दोनों 
'प्रकार की स््रच्छता की आवश्यकता | 


श्रम 

कार्यपूर्ति के लिए यत्नवान होना श्रम | श्रम से सब कुछ साध्य. । 
दुनियाँ के वतमान रूप में श्रम का हाथ । 

शारीरिक श्रम | मानसिक श्रम | शरीर और मन के विकास #ा 
उपाय श्रम । श्रम से स्वास्थ्य की प्राप्ति । सुख और आनंद की प्राप्ति | 
श्रम की पवित्रता | श्रम का मूल्य । श्रम से प्रत्येक वस्तु का सरस, 
सुन्दर हो जाना | मानसिक श्रम की बहुमुल्यता । 

श्रम बिना जीवन नीरस । बिना श्रम के धन-धान्य, भोजन-वस्त्र 
की कमी । 

श्रमशील जातियाँ | श्रमशीलता से उनके उत्क्प का संबंध । प्रसिद्व 
परिश्रमो व्यक्ति । श्रम करना अपमान का कारण नहीं वरन्‌ गौरव का कारण। 

जातियों के पतन का कारण श्रम का अनादर । भारत के नवथुवक 
और श्रम | कमंवीर भारत आज भाग्यवादी । परिणाम | श्रमशीलता ही 
उद्धार का एक मात्र उपाय । 
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आरोग्यता 


शारीरिक और मानसिक अस्वस्थता से बचना । अंगप्रत्यंग को काम 
में लगाये रखना आरोग्यता का उपाय । 

रोगी-जीवन निष्फल | रोगी जीवन एक बोझा ढोने के समान । 
किसी काय में भानन्द न मालूम पड़ना | संसतार का भ्रस्येक व्यापार 
यन्त्रणामय । स्वस्थ जीवन के अनेक छाभ। चित्त की प्रसन्‍नता | जीवन 
यात्रा सुबमय । दान, धर, परोपकार आदि के द्वारा इहछोक और 
पारलोक का सुधार । नीरोग मनुष्य का मन कार्मो में रस पाता है। 
दीघेजीवन । 

संयत आहार-विहार से आरोग्यता की उपलब्धि । अन्य साघन-- 
ज्यायाम, वायुसेवन, विश्राम, परिश्रम, नियमानुसार जीवन बनाना 
आदि चिन्ता, क्रोध आदि का त्याग । 

उपसंहार--तन्दुरुस्ती हज़ार नियामत ( [[03॥) 5 ७४८०) ) 
सबसे पहले आरोग्यता-लाभ करना उचित | सबको उसके लिए प्रयरन- 
शील होना चाहिए । 


विचारशीलता 


प्रत्येक काय॑ और व्यापार के परिणाम का चिन्तन करने की प्रवृत्ति | 
विचारशीलता सत्य को उपलब्धि का एक-मात्र साधन । अनुचित-उचित 
का विवेक विचारशीलता से होता है | 

विचारशीलता बहुत कम लोगों में पाई जाती है । विवारशीलता 
महान बनने के लिए आवश्यक | दुनियाँ के प्रायः सभी महापुरुप वचार- 
शीछ । संसारिक सफलता इसीसे संभव, अविचारी सदा विफल रहते हैं । 
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घिचारशीलता प्राकृतिक विशेषता है। अभ्यास और चिन्तन 
इसे परिप्कृत कर सकते हैं। गंभीर, सूक्ष्म, दाशनिक, वैज्ञानिक, नेतिक 
और आचारिक विषयों की मोमांसा के लिए विचारशीलता ही एकमात्र 
सहायक । सभी के जीवन में ऐसे जटिल अवसर आते हैं जब इसके बिना 
काम नहीं चलता | किप्ती किसी जाति या समाज में यह गुण विशेष 
रूप से पाया जाता है । 

उपसंहार--प्बकों विचारशील बनाना चाहिए । 





अहिसा 


किसी को किसी प्रकार से दुख न पहुँचना अ्िंसा । अहिंसा से 
श्रेष्ट कोई आचार नहीं “अहिंसा परमो घर्म:”सच्चा अहिंसक ही महात्मा 
और वीर बनता है। अहिंसा का अर्थ न समझ कर उसका अनुचित 
उपयोग करने वाला कायर, भीरु और नीच हो जाता है। प्राचीन 
भारत में अहिंसा का उचित उपयोग होता था । 

अहिंसा और मर्दों नगी विरोधो नहों । अहिंसा में शत्र के प्रति भी 
दुर्भावना नहीं । अद्धिसा में निभंयता और सत्य का समावेश | अहिंसा 
कायरता का चिह्न नहीं है| जातीय-द्वितों की रक्षा में अहिसा का स्थान | 
भारत के अधः-पतन का कारण अहिंसा नहीं | अ्हिंसाधम के आचरण से 
विश्वविजय संभव | अहिंसास्मक स्वतन्त्रता संग्राम । 

अहिंसक महावीर, बुद्ध, टाल्स्टाय | अहिंसा के अवतार गांधी । क्‍या 
ये सब वीर शिरोमाण और परम योद्धा नहीं ? 

अ्विसाधम का पालन परमोपयोगी । देश में अह्दिंसा-धर्म का प्रचार 
होना चाहिए तभी भारत का अभ्युदय होगा । 


अभ्यास के लिए विषय 


(१) क्षमा । (२) दया । (३) शान्ति | (४) लोभ । (४) प्रीति । 
(६) सुख । (७) आशा। (८) सदाचार । (९) देशभक्ति । 
(१०) अध्यवसाय । (११) मैत्री । (१२) झत्नता । (१३) गये । 
(१४) कर्तव्य । (१५) शिक्षा । (१६) विरक्ति । (१७) ईर्ष्या । 
(१८) अकर्मण्यता । (१९) उत्साह । (२०) लाइस । (२१) शोक । 
(२२) उल्लास। (२३) विश्वास । (२४) ब्रह्मचय | (२८) दृढसंकत्प । 
(२६) सद्भाव । (२७) सहानुभूति । (२८) सत्संग । (१९) नम्रता। 
(३०) बिलास । (३१) सोहाद । (३२) सभ्यता । (३३) स्वच्छता । 
(३४) दरिद्रता । (३५) व्यायाम। (३६) निष्दुरता | (३७) उदारता | 
(३८) मातृभक्ति। (३९) स्वाघीनता । (४०) सावधानता | 
(४१) अहंकार (४२) सोजन्य। (४३) कुटिल्ता। (४४)वाचालता | 
(२४५) संशय । (४६) बदला । (४७) ईश्वर-भक्ति | (४८)दृरहृश्टि। 
(४९) यूक्ष्दर्शिता । (५०) शालीनता | 


(५ ८ 
तशकक फऋक्च्छ 


पश्रिमी यंत्रों की उन्नति ओर उसका 
भारत पर प्रभाव 


वेज्ञानिक यन्त्रों के आविष्कार दो भागों में वॉँटे जा सकते हैं । 
एक वे जिन्होंने संसार के प्रत्येक देश का भला किया है, या नहीं 
तो कम से कम इनमें भला कर सकने के गुण अधिक हैं, यद्यपि 
मनुष्य ने स्वाथे-वश उन्हें जघन्य तरीकों से इस्तेमाल करके कभी 
कभी उनसे दूसरों का अहित कर डाला है। ऐसे श्राविष्कारों में 
छापे की कल, टेलीफोन, रेल, मोटर और हवाई जद्माज़ आ सकते 
हैं। ये प्रत्य्ष रूप से सबके लिए समान लाभकारी हैं। इनसे 
आवागमन, समाचार-प्रेषण ओर ज्ञानाजेन की श्रधिक्र से अधिक 
सुविधा हो गई है। पर हवाईजहाज़ों को युद्ध में इस्तेमाल करके, 
रेल और मोटर को किसी देश की संपत्ति ढोने में लगाऋर, प्रेस, 
तार और टेलीफोन को भूठी-सच्ची ओर अश्छील बातों के प्रचार 
में प्रयुक करके, उनका कितना दुरुपयोग किया गया है ? यह 
दुनियाँ से छिपा नहीं है । यह तो वेसी ही बात हुई है कि परमात्मा 
ने हमें मुँह तो खाने पीने के लिए रिया है ओर हम गालियों की 
बर्षा करने में उसे काम में लाने लगे | इसमें हमारा अपना दोष है, 
मुँह का नहीं। इसी तरह इन नब्रीन यंत्रों का दोष नहीं, दोष है, 
स्पार्थी व्यक्तियों ओर जातियों का। इसलिए इन आविष्कारों का 
भी अधिक से अधिक लाभ उन्हीं देशों को हुआ है, ज्ञो बढ़ते हुए 
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दुनियाँ के अशक्त देशों को अपने लोहे के पंजे में दबा लिया था। 
दूसरी ओर भारत जेसे पराधीन और अशक्त देशों को विज्ञान की 
इस विभूति से लाभ तो थोड़ा पर ह्वानि अधिक हुई है। राज भारत 
की दरिद्रता ओर अ्रशक्तता अत्यंत शोचनीय अवस्था तक बढ़ गई 
हैं, इसका मुख्य कारण ये आविष्कार ही हैं । 

दूसरी तरह के यन्त्रों में वे विकसित ओर परिपूर्ण मशीनें शआ्रा 
सकती हैं जो या तो प्रत्यक्षरूप से युद्ध के लिए ही बनाई गई हैं 
या जो अप्रत्यक्ष रूप से दूसरे देशों की धन-संपत्ति का, अधिक से 
अधिक मात्रा में, अपहरण करने के उद्देश्य से खड़ी हुई हैं । पहले 
प्रकार में जंगी जहाज़, तोपें, मशीनगने, राइफलें, पनडुब्बियाँ आदि 
हैं। दूसरे प्रकार में कपड़ा बुनने की मशीनें, रुई भौर ऊन कातने 
की मशीनें, तेल पेरने की मशीनें, शक्कर तेयार करने की मशीनें 
तथा अन्य अनेऊ प्रकार की फेशन की तथा उपयोगी सामग्री तेयार 
करने की मशीनें आ सकती हैं। ये दूसरी कोटि की मशीनें देखने 
में बड़ी सुद्दावनी लगती हैं । जब हम सुनते हैं कि बिना आदमियों 
की मदद के एक मशीन एक-एक दिन में हज़ारों धान तैयार करती 
है, तो हमें मनुष्य की बुद्धि पर गबे भी होता है और खुशी भी 
होती है। पर वास्तव में इन यंत्रों ने दुनियाँ में बड़ी विषमता पेदा 
कर दी है। इन्होंने धनवान राष्ट्रों ओर धनवान व्यक्तियों को तो 
और भी धनी बना दिया है, पर असंपन्न और गरीब तथा पराधीन 
राष्ट्रों ओर व्यक्तियों को श्र्रैंचन ओर श्रसहाय कर दिया है। 
एक तरफ इन्होंने कुबेर का वेभव इकट्ठा कर दिया है, तो दूसरी 
तरफ आदम्रियों को पशुओं से भी बदतर दशा को पहुँचा दिया है। 

जिन देशों के पास शक्ति है, मशीनें जिनकी सहायक हैं, वे थोड़े 
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से थोड़े समय में अधिक से अधिक माल तेयार कर लेते हैं। 
उन्होंने जीवन की ज़रूरियात की तमाम चीज़ें बनानी आरंभ कर 
दी हैं। दुनियाँ के वाज़ार को इने-गिने देशों ने काबू में कर रखा 
है। शअ्रधिक से अधिक परिमाण में तेयार की हुई इन चीज़ों को 
बेचने के लिए ऐसे देशों को उचित अनुचित दोनों तरह की नीति 
ब्यवद्वार में लानी पड़ती है। अपने श्रधीनस्थ देशों के सिर पर तो 
ये ज़बरद॒ल्‍ती अपना माल लाद देते हैं। इसका सबसे बड़ा उदाहरण 
हमारा अपना ही देश है। लंक्राशायर और मानचेस्टर का कपड़ा 
उसे खरीदना ही पड़ता है। श्रफ्रीका का कोयला लेने के लिए वह्‌ 
बाध्य है । इंगलेंड की मशीनों को संचालित रखने के लिए गंगा 
ओर धिंध के मेंदानों की सारी उपज रेलों और श्रन्य साधनों द्वारा 
कलकत्ता और कराची पहुँचा दी ज्ञाती है। भारत को अपना कच्चा 
माल अपने यहीं खपाने का मौका नहीं दिया जाता। इन यंत्रों की 
नाशफ उन्नति ने भारत के कलाकोशल को चौपट कर डाला है। 
देश में बेकारी का प्रश्न भीषण रूप धारण कर रहा है। स्कूलों से 
निकले हुए विद्यार्थी जीविक्रा के श्रभाव में आत्महत्या करते हुए 
पाये जाते हैं । सब कुछ वेदा करते हुए भी हमारे किसान भूखे हैं। 
हमारे पंजाब, बरार और खानदेश की कपास इंगलेंड श्रादि में 
ओटी, काती और बुनी ज्ञाती है। हमारे काश्मीर और मारबाड़ 
की ऊन सस्ते दामों पर लिवरपृल में नीलाम पर चढ़ा दी जाती है। 
हमारे किसानों के पसीने से पंदा किये हुए तेलहन विदेशों को 
मशीनों में पेरे जाते हैं । ढाका की मलमल का युग अब चला गया 
है। अब वेकारो का युग भारत में अपना तांडव दिखा रहा है। 
नोकरी, जिसे हमारे यहाँ सत्र से नीचा दरज्ञा दिया गया था, आज 
सब्रकी आशा का आधार बन रही है। आज्ञ वह समय आ गया 
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है ज्ब सरकारी नोकरियों के वँटवारे का प्रश्न भिन्न-भिन्न जातियाँ 
उपस्थित कर रहो हैं। विदेशी सरकार नौकरियों के टुकड़े कुत्तों 
के दल में फेंक कर अपने शासन की सुविधा निकाल रही है, पर 
किसी को भूल नहीं जाना चाहिए कि यह अवस्था मशीनों के कारण 
पेदा हुई है। भारत दुर्भाग्य से पराधीन है, इसलिए यहाँ सर्वत्र 
दर्दनाक दृश्य है। दूसरे स्त्राधीन ओर सशक्त देश भारत से अच्छे 
अवश्य हैं, पर वहाँ भी धन-वितरण की विषम्रता इस मशीनयुग ने 
पंदा कर दी है। सत्र बड़े-बड़े नगरों में अमीरों के इने-गिने विलास- 
भवनों के गंदे नाले में बाक़ो संतार बप्ता है। इसलिए अन्यान्य 
देशों में भी इस विषमता को बड़ी तीत्रता से अनुभव अ्रिया जा 
रहा है। आन्दोलन हो रहे हैं, और कहीं-कहीं वतेमान राज्य- 
व्यवस्था तक को बदलने की नौबत आ पहुँची हें । 

भारत के ऊपर यन्त्रों की उन्नति का जेसा घातक प्रभाव पड़ा 
है, वह सभी अपनी आँखों से देख रहे हैं । वेक्रारी, दरिद्रता और 
असंतोष तो इसके स्वाभाविक परिणाम हैं, पर कभी-कभी विदेशी 
सरकार इन्द्दीं को सामने खड़ा करके भारतवासियों को डरा देती 
है, कि यदि अंग्रेज़ जेसी कुशल और परोपकारिणी जाति के 
अधीनस्थ रहकर भारत अपनी दरिद्रता और वेकारी को नहीं खो 
पाया तो स्वतंत्र होऋर, या यों कहें निस्सद्वाय होकर, वह कंसे 
उनसे त्राण॒ पा सकेगा ? महात्मा गांधी ने लंदन में राउंडटेबल 
कास्फ्रेन्स में इसका समाधान बढ़े अच्छे ढंग से किया था । उनका 
आशय इस प्रकार था-बेकारी के भूत से हमें न डराइए । इसे हम 
एक साल में भगा सकते हैं, बशरतें हमें अपनो सारी पंदावार को 
स्वेच्छानुसार काम में लाने की स्वच्छन्दता मिल जाय । 

सचमुच भारत की वुन्धरा रत्नगर्भा है। उसमें एक साल मे 
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जितनी उपञ्न होती है वह उसकी सारी आवश्यकताश्रों को. कई 
साल तक पूरा कर सकती है। गरीवी और वेकारी का प्रईन तो 
उन देशों के लिए है जहाँ प्रथ्व्री से कोई फज्ञ प्राप्त नहीं होता, 

जहाँ कच्चे माल की कमी है। भारत के सामने रोटी का सवाल 
इसी मशीनों के युग का लाया हुआ है। एक हज़ार साल के लगभग 
मुसलमानों का भारत पर राज्य रहा। इस युग में अनेक वार भारत 
लूटा-खसोटा गया । भारत की संपत्ति से अफगानिस्तान, श्ररत्र 
और फारस की शोभा बढ़ाई गई, पर तब भी भारत गरीब न हुआ। 
ईस्ट इंडिया कंपनी के आरंभिक दिनों में भी भारत की संपन्नता 
विदेशियों की आँखों में चका चोंथ उत्पन्न करती थी, क्योंकि उसके 
कला-कशल सज्नीव थे। भारत की तमाम पंदावार, उसका सारा 
कच्चा माल, देशी कारीगरों के हाथों के नीचे से गुज़रता था। खेतों 
से सीधा वह जहाज़ों पर नहीं पहुँचा दिया जाता था । इसलिए तब 
लोग लूट-खसोट की हानि को ह्वानि न समभते थे । बल्कि भारत 
की दस्तकारी इतनी उन्नत और इतनी व्यापक्र थी कि यूरोप की 
मशीनें उसकी समानता नहीं कर पाती थीं । तभी पेरिस भर 
लंदन के बाज़ारों में ढाका की मलमल और मु्शिदाबाद का रेशम 
आदर के साथ ब्रिकता था। ज़िस दरिद्रता का अनुभव एक हज़ार 
साल की पराधीनता के उपरान्त भी नहीं हुआ था, उस दरिद्रता का 
अनुभव अंग्रेज़ों के इस छोटे से शासनकाल ने करा दिया है; इस 
समस्या को समभने के लिए इतिद्वास के उन पन्‍नों को पढ़ना चाहिए, 
जिनमें भारत के कला-कोशल के नाश की कह्दानी लिखी है। मशीनों 
का वतेमान विकसित रूप भारत के असंख्य नर-नारियों को आजी- 
विक्ना को हरणा करने से प्राप्त हुआ है, इसमें रत्ती भर संशय नहीं है। 
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मनुष्य समाज में ऐसे व्यक्तियों की कमी नहीं, जो पद-पद पर 
जोवन में उपयुक्त कहावत चरिताथ करते हैं । उनकी दृष्टि ही क्षुद्रता 
की ओ्रोर सतक रहती है। मद्दत्ता को देखने में उनके चर्मचक्तु 
अकृतकाये रहते हैं । वे यह भूल जाते हैं. कि मानव-जीवन किसी 
महान उद्दे श्य के लिए है। वह यदि छोटे-छोटे कार्या का लेखा 
तेयार करने में अपने अमूल्य समय ओर अपूवे शक्ति का अ्रपव्यय 
रेगा तो उससे महान कार्यों में त्रटि होना अनिवाये होगा। पाई 
का लेखा करते-करते बड़ रुपये की भूल कर बेठेगा। इसीलिए 
विद्वानों का कहना है क्रि छोटी-छोटी वाठों की चिन्ता में अपने 
मस्तिष्क को मत खपाओ। उन्‍हें जीवन की पगडंडियों में रेलपेल 
करने के लिए छोड़कर तुम राजमाग का अनुसरण करते चलो । 
उनही जटिलता में उलभ जाने पर फिर कहीं के न रहोगे । इस 
छोटे जीवन में इतना समय और सुयोग ही कहाँ हैं कि तुम फूक 
फूछ कर पर रखते हुए निकल ज्ञाओगे ? छोटी से छोटी बात के 
विषय में सतक रह सकोगे ? 
अपने पत्रित्रतम सवेस्त्र को उत्सग कर देने के महिमामय 
भाव की ओर से विरत हो कर, लोग वेदिक कर्मकांड की जटिलता 
फे समय. यज्ञों भें पशुवलि क्री ओर स्व्रभावतः प्रवृत्त हो गये थे। 
दिंसा की धूम मच गई थी। उसी को लोगों ने धर्म मान लिया 
था। क्या यह रूयये की भूल न थी। अन्त में प्रतिक्रिया होकर 
दिसा के स्थान पर अरद्ठिंसा का प्रस्थापना हुई। फल स्वरूप यहाँ 
तक प्रयत्न किया जाने लगा कि श्वास लेते समय जो वायु अन्दर 
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थ्ती है उसमें असंख्य क्षुद्काय जीव होते हैं, पेट में पहुँच कर 
डत्की हत्या हो जाती है। इसीलिए उनकी रक्षा की जाय । 

जहाँ इस प्रकार की सूक्ष्म विचार-प्रणाली को व्यावहारिक 
जीवन में स्थान मिलने लगा, वहाँ समझ लेना चाहिए कि मनुष्य 
अपने महान उद्देश्य से पथश्रष्ट हो कर जटिलता के बन्धन में अपने 
आप को कस रहा है। क्ुद्रता के अंश-अंश का द्विसाव रखऋर 
भला किसी ने कोई महान काम क्रिया है? माली यदि व्यथ के 
माड़-मंखाड़ों ओर घास-फूस को उपेन्ञापूवक उद्ाडु-उखाड़ कर 
फेंकरवा न ज्ञाय तो उपवन के सोदय का अपूर्व दशन हमें केसे हो ! 
परास-फूस का लेखा रखने से मालो का महान उद्देश्य पूर्ण नहीं हो 
सकता | यदि कोई उसे निर्देयता के दोष से कलंकरित करेतो यह 
अनुचित होगा। घास-फूस और भाड़-मंखाड़ों के प्रति उप्तको थोड़ी 
सी निर्दयता उसके काये की महत्ता को देखते हुए अवश्य क्षम्य है। 

इस प्रकार हम इस निर्णय पर पहुँच जाते हैं. कि कार्य 
जितना ही महान हो, उसके प्रति हमें उतना ही अधिक ध्यान देना 
चाहिए और उसकऊ पूर्ति में उतनी ही तत्परता से प्रयत्नशील होना 
चाहिए। उसी प्राप्ति में यदि कई क्षुद्र महत्त्व वाले कार्यो की 
अपेक्षा भी करनी पड़े तो अनुचित नहीं । यद्दि हम इसके विपरीत 
करेंगे तो या तो हमारी दृष्टि में दोष है कि हम उप्त काये के वास्त- 
विक महत्त्य का अन्दाज़ नहीं लगा सकते, क्षुद्र वस्तुओं को महान 
ओर महान वष्तुओं को क्षुद्रतम देखने का हमें अभ्यास पड़ गया 
है, अथवा हम रुपये की परवाह नहीं करते, हमारा सारा धन तो 
पाई के लेग्वे पर है । 

अब एक साधारण उदाहरण देकर दम अपने कथन को और 
भी स्पष्ट करना चाहते हैं। एक सज्जन ने, जो इसी ? णो के थे, 
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सौ-डेढ़ सौ रुपया खचे करना उचित न सममका, इसलिए अपने 
मुकदमे के सबूत के कुछ ज़रूरी काग्ज़ात तलब नहीं कराए। जिस 
के कारण वे अपना कई हज़ार का मुक़दमा द्वार गए। बाद को 
उसी मुक़रमे के लिए उन्होंने ऊँची अदालत में पाँच-छ: सो रुपये 
खर्च किए। अब देखिए यदि वे उनमें से केवल सौ-डेढ़ सौ रुपये 
पहले दी ख्चे कर देते, तो मुकदमा भी जीत लेते और उनका 
खर्च बच जाता । लेकिन ऐसा वे क्‍यों करते ? उनका ध्यान तो 
पाई के हिसाब की तरफ था । 

बहुत से लोग ऐसे देखने में आते हैं जो बाज़ार में सो: 
खरीदने के समय आने-दो आने के फायदे के लिए सारी दुकाने 
छान डालते हैं। उन्हें यह ध्यान भी नहीं आता कि वे अपना जो 
समय खो रहे हैं उसफ्री कोमत उस ल।भ से कहीं अधिक है, जिसके 
लिए ये इतना परिश्रम कर रहे हैं। यदि वे उसी समय को किसी 
उपयोगी काये में लगाते तो निश्चय ही आने दो आने से कहीं 
अधिक का फायदा कर लेते। ऐसे ही लोगों के लिए किसी का 
उपदेश है कि कि “दुअन्ती को अपनी आँख के इतने पास मत ले 
ज्ञाओं कि उसकी ओट में का रुपया भी तुम्ये दिखाई न पड़े।” 
अर्थात्‌ जहाँ दो आने खर्च करने से एक रुपये का लाभ होता हो 
वहाँ दो आने का मुँद मत देखो । 

सफल दुकानदार इस प्रकार के मनोविज्ञान से खूब परिचित 
होते हैं। वे चार पैसों के पान या इलायची आदि से ग्राहक को 
खातिर करके उसे सदा के लिए अपना चेला वना लेते हैं । फिर 
बराबर उससे लाभ उठाते हैं | यदि वे पहले कुछ छींटा खाना 
पसन्द न करते तो वे प्राहक्क का सन अपनी ओर केंते आकर्षित 
कर पाते ? केस्ते उनको उससे श्रागे चल कर लाभ होता । 
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कहने का प्रयोजन इतना ही है कि ज्ञीवन के किसी भी क्षेत्र 
में सफलता संपादन करने के लिए पाई के लेखे पर ध्यान न देना 
ही ठीक होगा । यदि हम पाई के लेखे का विचार श्रपने मस्तिष्क 
से निकाल नहीं देंगे तो निश्चय ही रुपये की भूल कर वेठेंगे-- 
अर्थात्‌ हम कभी अपने कारये में सफल नहीं होंगे। उपन्यासकार 
जो उपन्यास लिखने बेठता है, वह भी हरएक बात यथावत्‌ नहीं 
लिखता । बहुत सी बातें भुलाकर केवल उन्हीं का वह ज़िक्र करता 
है, ज्ञो उसके उद्देश्य को प्रभावशाली बनाने वाली हैं । यदि वह 
ऐसा न करे तो उसका उपन्यास भानुमती का पिटारा बन जाय । 
उससे आनंद उठाने के बदले पाठक उसके इन्द्रज्नाल में भटकता 
ही रह जाय । 
भला, हमारी आँखें कया केवल उन्हीं पदार्थों को देखती हैं 
कि जिनका हमें ज्ञान होता है ? कदापि नहीं। हम चलते-चलते 
असंख्य वस्तुएँ देखते जाते हैं, पर हमारे ध्यान में केवल कुछ ही 
रह जाती हैं । ये कुछ वे ही होती हैं जो विशेष प्रयोजनीय होती 
हैं । अ्रप्रयोजननीय वस्तुओं पर दृष्टिपात करके भी हमारी शआअँखें 
उनको ध्यान में नहीं लातीं। कान भी श्रप्रयोजनीय आर विना 
[ महत्त्व की छोटी-छोटी बातों को इधर से सुनते और उधर से 
निकाल देते हैं, पर महत्त्व की बात को जीवन पर्यन्त नहीं भूलते । 
ऐसी द्वालत में यदि हम पाई का लेखा रखने ओर रुपये की 
भूल करने की कहावत अपने जोवन में चरिताथे करेंगे तो अवश्य 
ही हमारा श्राचरण अनस्तर्गिक होगा। वह हमारी सफलता में 
बाधक होगा । हम कभी उन्नति ओर विनय की महानता अपने 
जीवन में अनुभव न कर सकेंगे । 
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मेरे एक दोस्त हैं। उनसे जब पूछिये--कि कल वचन देकर 
भी क्‍यों नहीं आये, तो तुरन्त उत्तर देंगे, “समग्र नहीं मिला ।” 
उनके उत्तर से ऐसा मालूम पड़ता है. कि वे सदा आवश्यक कार्मों 
में लगे रहते हैं। बेचारों को फुरसत नहीं मिलती । बात भी ऐसी 
ही है। वे भूठ भो नहीं बोलते | कुछ न कुछ काम आ ही जाता 
है। उसमें वेचारों को लग ज्ञाना पड़ता है और अपने वादे को 
पूरा करने का मौका नहीं पते । मैं भी उनकी बात सुनकर विशेष 
बुरा नहीं मानता, क्योंकि मेरा अपना वर्ताव भी दूसरों फे समीप 
कभी-कभी ऐसा ही हो पड़ता है। यही क्यों, अगर सूक्ष्म दृष्टि से 
निरीक्षण किया जाय तो देखने में आता है. कि अपने आस-पास 
व्यावहारिक जगत में, प्राय: इसी तरह का बातावरगा है। कहीं 
कोई काये अधूरा पड़ा है; कहीं किसी वादे को पूर्ति नहीं हो 
पाई, कहीं कोई आश्वासन लापरवाही में पड़ा सड़ रहा है। इसके 
प्रतिकूल कहीं काम बड़ी तत्परता से हो रहा है, ज़रा भी किसी को 
शिकायत का अवसर नहीं मिलता । 

प्रायः सभी को अनुभव होगा कि कभी-कभी रेल के डिव्चे में 
चढ़ते समय हमें अपने मुसाफिर भाइयों की मिड़कियाँ और धक्फे 
खाने पढ़ते हैं। दम नीचे से ज़ोर लगाते हैं, वे ऊपर से ठेलते जाते 
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हैं ओर साथ ही गला फाड़-फाडुकर कहते हैं--“डिब्बा भरा है। 
बिलकुल जगह नहीं है। आगे डिब्बे खाली पड़े हैं। वहाँ क्यों 
नहीं जाते ? क्‍या सबको कुचल डालोगे ? श्ररे, भाई रहम करो | 
थोड़ा आगे बढ़ जाओ न।” पर जत्र हम ज़ोर लगाकर भोतर 
पहुँच जाते हैं, तो लिखा हुआ देखते हैं--“सत्रह मुसाफिर”; इधर 
जब बेठे, लेटे और सोते हुए अपने भाइयों पर नज़र डालते हैं, 
तो अपने को मिलाकर कुल बारह मुसाफिर पाते हैं। उस समय 
अबरणनीय दुःख होता है । इसके विपरीत कभी सत्रह की जगह 
सत्ताईस मुसाफिर भरे होने पर भी सद्ृदय भाई रेल ह्ुटते-छूटते 
श्रट्राईसवं को खींच लेते हैं और उस्ते अपने सिर-अआँखों पर 
बिठाते हैं । 

इस प्रकार दोनों पत्तों का अनुभव प्राप्त करने के उपरान्त 
यही कहना पड़ता है, जहाँ चाह होती है वहीं राह निकल शआती 
है। जहाँ इच्छा नहीं द्ोती वहाँ लाख कोशिश करने पर भी राह 
नहीं निकलती | किसी ने ठोक कहा है कि “दिल में जगह चाहिए, 
तो घर में जगह बहुतेरी है ।” रामायण की कथा को लीजिये। 
भरत के रिल में जगह थी, तभी तो उसमें राम, लक्ष्मण सीता, 
सभी को स्थान मिला । केकेयी की स्वार्थ-बुद्धि, उसकी संकीर्ण- 
हृदयता, भरत की शालोनता में, कहीं दीखती ही नहीं । बेसी हो 
अथाह गंभीरता राम में है, तभी तो दिल को दिल से राहत है। 
राम, लक्ष्मण, भरत, शत्रुन्न सभी आनन्द से हैं। रामराज्य की 
महिमा का रहस्य ही इसी में हैं। दूसरा उदाहरण दुर्याधन का है। 
वह विशाल कुरू-राज्य की सुई की नोक वराबर प्रध्वी भी अपने 
भाइयों को देने को तेयार नहीं । वह तो अपने राज्यरूपी श्ररण्य 
का श्रकेला फेसरों बन कर रहना चाहता है। राज्य का एक श्तांश 
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क्‍या सहस्रांश भी, अपने अधिकार से निकल जाना वह सहन नहीं 
कर सकता। सुई की नोक बराबर कम होने पर भी राज्य 
उसके लिए श्रपर्याप्त है ! कैसा मज़ा है ! 
किन्तु मनुष्य सामाजिक प्राणी है, ओर समाज्न का आरंभ दी 
इस सिद्धान्त पर हुआ है कि इस व्यक्तिगत स्वार्थों के ऊपर सामा- 
जिक स्वार्थों को मान दें। समाज के अद्वित को अपना अहित 
मानें । दूसरों के लिए थोड़ा-सा त्याग करना सीखें । इसके विपरीत 
अगर मनुष्य स्त्राथ को द्वी तरजीह देने लगे, तो साधारण पशु में 
ओर उसमें कोई भेद ही न रह ज्ञाय । एक कतेव्य बुद्धि की सीमा 
ही मनुप्य को पशु की श्रेणी से ऊँचा उठाती है। ऊपर हम देख 
चुके हैं कि कहीं तो कार्यो में तत्परता ओर लगन दिखाई पड़ती 
है और इसी कारण उनकी सफलता में संदेह नहीं होता, भले ही 
वे काम कष्टसाध्य और कठिन हों । दूसरी ओर छोटे-छोटे सरलता 
से संपादित होने योग्य कार्य पड़े रह जाते हैं । उनके लिए मनुष्य 
को बहाना ढँढना पड़ता है कि आज्ञ समय नहीं है, कल सुयोग 
नहीं था, अथवा यह कार्य असंभव है, उस तक अपनी पहुँच नहीं 
है, इत्यादि । 
कहने का प्रयोजन इतना ही है कि चाहे छोटा कतेव्य हो चाहे 
बड़ा, जिसे मनुष्य कतेत्य समझ ले, उसे पूरी संलग्नता से करना 
ही चाहिए। समय और सुयोग की बात उठानी ही नहीं चाहिए। 
क्योंकि दुनियाँ इतनो अन्धी नहीं है, कि कार्या के परिणाम की 
ओर उसी दृष्टि न जाती हो । वह तो भली प्रकार ज्ञान लेगी कि 
कार्य आपने इच्छापूरवक किया है या नहीं। यदि दुनियाँ न मो 
सममे तो भी मनुष्य, मनुष्यता का दावीदार होने के नाते, मन 
लगाकर अपने कतेव्यों का पालन करने के लिए, नतिक दृष्टि से 
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बाध्य है। यदि आज से सत्र काम सच्चे दिल से होने लगे तो दुनिर्याँ 
का बहुत-सा क्लेश दूर हो जाय। मनुष्य क्या प्राणीमात्र की 
कल्याण-साधना का यह एक महामन्त्र है। 

बात यह है कि असत्य असत्य के रूप में रह कर दुनियाँ का 
उतना शअहित नहीं करता, जितना वह सत्य का नाम धारण करके 
करता है। अगर हम सच्चे दिल से अपने पड़ोसी से कह दें कि 
भाई हम सरासर भूठ बोल रहे हैं हमारे पास तुम्दारी सहायता 
का कोई उपाय नहीं है, तो वह भूठ को सच मानकर संशय में तो 
नहीं पड़ा रहेगा। जब्र लुच्चे-गुंडे भलेमानसों की पोशाक पहनने लगते 
हैं, तब प्रत्येक की इज्ज़त आबरू खतरे में पड़ ज्ञाती है। गुंडे न 
रहें, ऐसा तो हो द्वी नहीं सक्ता। वे रहेंगे, भले ही क्रिसी समय 
उनकी संख्या बहुत थोड़ी रह ज्ञाय । उनका रहना उतना हानिप्रद 
नहीं होग', यदि वे सच्चे स्वष्ठप में रहें--अर्थात्‌ प्रयोजन इतना ही 
है कि मनुष्य का बादर भीतर एक-सा होना चाहिए। दोहरी नीति 
समाज ओर व्यक्ति दोनों के अहित का साधन बनती है । 

बतेमान युग को अपनी सभ्यता का बड़ा अभिमान है। आन 
का मनुष्य अपने आपको विश्वद्ितिपी मानकर अपने को विश्व की 
समस्याओं का चिन्तन करने वाला कहने का साहस करता है। 
उसके विचार की परिधि मनुष्य-समाज्ञ तक ही सीमित नहीं है, 
समस्त प्राणिवर्ग का उसमें समावेश हो जाता है। कम से कम 
आज् के उन्नत मनुष्य को तो अपने जीवन में यह मौका ही नहीं 
देना चाहिए कि कोई उसे इशारा करके “जहाँ चाह वहाँ राह”-- 
कहकर कतेत्य को याद दिला सके | यह तो उस श्रसभ्य आचरण 
के लिए कहा जाना चादिए, जिसे आज्ञ का समाज बहुत पीछे छोड़ 
आया मानता है। पर मानना एक दूसरी बात है और हरएक 
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काम में सच्चा होना दूसरी बात है । हमें तो चलते फिरते, 
उठते-बेठते, खाते-पीते, सोते-ज्ञागते, घर-बाहर, बाज़ार-हाट, 
कचह्री-दफ्तर सत्र जगह विरुद्ध आचरण ही दिखाई पड़ता है । 
प्रकृति का कण-कण, जहाँ चाह वहाँ राह, कहकर सत्रका ध्यान 
कतेब्य की ओर आकर्षित करता है । लेकिन प्रकृति के आदेश पर 
कोई दृष्टिपत नहीं करता। सत्र उसी तरह चले जा रहे हैं। 
भीड़-भाड़, कशमकश और हल्ले-गुल्ले में किसी को इतनी फुरसत 
ही नहीं है कि शान्ति के साथ ज़रा इस वाक्य पर चिन्तन करे 
और अपने जीवन को सुक्ृत्यों द्वारा सफल वनाए। तभी तो मित्रों 
से, भाइयों से, सगगों से, और संबंधियों से हमें वार-बार खीभकर 
कहना पड़ता है कि आप चाहे जशितने दीले-हवाले करें पर अन्त 
में हमें यही कहना पड़ेगा कि जहाँ चाह वहाँ राह । अब पाठक ही 
वताएँ कि इस प्रकार का वतेमान मानव-समाज ही क्या चरम 
सम्यता का प्रतिरूप हो सकता है ? 


बालविवाह 


अन्यान्य जातियों तथा देशों में विधाह एक सामाजिक वंधन 
या पारस्परिक समकोता माना जाता है । इसीलिए वहाँ इस 
समभौते में शिथिज्ञता आते ही वित्राह-विच्छेद का प्रश्न सामने 
अआता है । समाज्ञ के अस्तित्व के लिए जेसे विवाह का ओ्रोचित्य 
स्वीकार क्रिया जाता है, उसी तरह वर्शं विवाह-विच्छेद का श्रोचित्य 
भी स्त्रीकार करना पड़ता है। लेकिन भारत में दूसरी ही बात है। 
यहाँ विवाह एक धार्मिक संस्कार है। बह आजन्म्र ही नहीं, जन्म- 
जन्मान्तर में कायम रहता है। यही एक विश्वास है, जिस पर बाल- 
विवाह की नींव कायम है। ओर साथ ही तलाक का अस्तित्व, 
अपवाद स्वरूप अवस्थाओं को छोड़कर, स्वीकार नहीं किया जाता। 

लेकिन बालविवाह का प्रचलन, परदे की तरह, हिन्दू जाति 
में मध्यकाल से ही प्रचलित हुआ है। इस कुप्रथा का प्रधान कारण 
मुसलमान राजाओं तथा सरदारों का हिन्दू लड़कियों के लिए 
प्रय्नशील होना हो है | अलवेरनी के लेख से पता चलता 
है कि हिन्दू लोग विदेशी और विधर्मी मुसलमानों से किसी प्रकार 
का सम्बन्ध रखना पसन्द नहीं करते थे, तथा हर द्वालत में अपने 
आपको उनसे श्रेष्ठ समभते थे। यदि मुसलमान धार्मिक श्र 
सांस्क्रतिक हठ छोड़कर भारत को अपना घर बनाते तो शायद्‌ इस 
प्रकार के विरोध की अवस्था ही न आती। वे भी प्राचीम विदेशी 
आक्रमणकारियों की तरह भारतीय समाज में खप जाते। बेदिक, 
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पौराणिक तथा बौद्धकालीन सभ्यता का उत्तराधिकारी हिन्दू 
समाज् राजनीतिक विज्नय-पराज्रय को उतना महत्त्व नहीं देता था, 
जितना धार्मिक और संस्क्ृति-सम्बन्धी विजय-पराजय को। उस 
समय बालविवाह, जोहर, सती और परदा जसी कुप्रथाओं को 
उसने अपनी शरणभूमि बनाया और अपने अस्तित्व की रक्षा को, 
तथा उनका ओंचित्य साबित करने के लिए धर्मशास्त्रों के प्रमाण 
उद्धत किए । 

उस आपत्काल के लिए क्रिसो हद तक इस प्रयत्न का समथथेन 
किया ज्ञा सकता है। लेकिन धर्मशासत्र के द्वारा इसके अनुमोदन 
का दुष्परिणाम बड़ा भयानक हुआ । हिन्दूसमाज एक तो यों ही 
अध:पतित, संकीण और लकीर को फक्रीर रह गया था; उस पर 
उसे राजनीतिक आधिपत्य भी खोना पड़ा । हठधर्मी शासकों के 
श्रत्याचार-युग में उसकी दशा और भी दयनीय हो गई । वह 
अज्ञान और अविचार के वातावरण में जीवन बिताने को बाध्य 
हो गया | फल वही हुआ जो होना स्वाभाविक था. अर्थात्‌ कुरीतियों 
के चीथड़ों को उसने अपने शरीर से चिपटा रक्खा, उन्हीं को वह 
स्वाभाविक ओर नीति तथा धर्म-संगत मानने लगा । आपत्काल के 
लिए जो धर्म स्वीकार किया गया था, उसी को उसने एक-सात्र 
कल्याणकर समम लिया । वह संस्कार इतना गहरा होगया है, कि 
अब तक उन्नति के पहिये में रोड़ा बनकर उसे अटकाये हुए है। 
यहाँ तक कि इस कुप्रथा को रोकने के लिए व्यवस्थापिका सभा को 
कानून बनाना पड़ा है, और पॉगापंथी लोग श्रभी तक उस कानून 
के विरोध में अपने जीवन की साथकता मानते हें । 

बालविवाह के ्रौचित्य के संबंध में जो युक्तियाँ पेश की 
जाती हैं, उनमें से मुख्य यही हैं। १. ज़ब विवाह जन्मजन्‍्मातर तक 
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कायम रहता है तो लड़के-लड़की के वर्तमान जन्म के इष्ट अनिष्ट 
का प्रश्न ही नहीं उठता। जो काम कल करना है उसे आज्न ही 
क्यों न कर दिया ज्ञाय । २. यदि लड़को पिता के घर रजस्वला हो 
हो जाय तो पिता पाप का भागी होता है। ३. शीघ्र विद्वाह हो 
ज्ञाने से चित्तवृत्तियाँ इधर उधर नहीं ज्ञातीं । 

यदि प्रथम युक्ति पर विचार करें तो पहले जन्मजन्मान्तर की 
बात ही सरलता से प्िद्ध नहीं हो सकती । विवाह के आध्यात्मिक 
मिलन की बात जीवन की पवित्रता का आदश मात्र है। यदि आदेश 
का कोई सत्र न हो तो क्रिस के सहारे साधारण मानव, जीवन के 
सुख-दुःख को, ध्यपूवेक सहदन करने में समर्थ हो ? इसीलिए विवाह 
जैसे सामाजिक संस्कार को धार्मिक रूप दिया गया है। यदि इसे 
न भी मानें ओर जन्मजन्मान्तर में स्त्रो-पुरुप का वियोग नहों 
होता, ऐसा द्वी गान ले, तो भी तो वालविवाह का समर्थन नहीं 
होता । जो पुरुष जिसे मिलना है, वह मिलेगा ही, जो स्त्री जिसकी 
है, उसका हाथ उसे पकड़ना ही होगा। अनावश्यक करने की 
आवश्यकता ही क्या है ? कक्‍योंन उनके शरीर को इस बीच 
विकास का अवसर दिया जञाय। फिर माता-पिता का भी तो 
कोई कतंव्य ओर उत्तरदायित्व होता है। जो माता-पिता प्रकृति 
के आदेश के विरुद्ध लड़के-लड़क्रियों के विवाह में अनुचित शीघ्रता 
करते हैं, वे अपने उत्तरदायित्व से विरत होना चाहते हैं । उनका 
यह कृत्य धर्म और नीति दोनों की दृष्टि से अननुमोदनीय है । 

दूसरी युक्ति के समर्थक कहते हैं, “ते सर्वे नरक॑ यान्ति रृष्ठतरा 
कन्यां रजस्वलाम ।” वास्तव में इस युक्ति में कुछ बल है। किन्तु 
सबसे श्रविक दुरूपयोग इसीके कारण हुआ है। चार-चार और 
छ:-छः बरस की कन्याओं को विवाह के बन्धन में जकूड़ दिया 
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जाता है, इसी युक्ति को श्राड़ में । पर क्या रजस्वला कन्या को देखने 
वाले ही निन्दनीय और पाप के भागी होगें ? क्‍या अबोध बालक- 
बालिकाओं को परिणय के सूत्र में याँधने वाले कुत्सा ओर पाप 
के फल से बचे रहेंगे ? कदापि नहीं | सत्य के चार आँखें होती हैं. 
और धर्म न्याय के रथ पर चढ़कर चलता है। उन्हें धोखा नहीं दिया 
जा सकता | यदि रजस्वला होने के उपरान्त विवाह करना पाप है 
तो रज-वीये परिपुष्ट होने ने पहले विवाह करना घोरतर पाप है; 
चाहे कसी के शास्त्रों में इसके लिए एक भी वचन का विधान 
न हो; क्योंकि सत्य ही सबसे बड़ा शास्त्र है। अन्तःकरण का 
विधान ही सबसे बड़ा नियम है । 

इसके अतिरिक्त जहाँ शास्त्रों क्री एक दो युक्तियाँ वाल-विवाह 
के समथेन में बड़ी मुश्किल से पेश की जा सकती है, वहाँ वालक- 
वालिका दोनों के ।लए त्रह्मचये के विधान का क्रितना महत्त्व है ? 
प्रक्नचर्य से जो अनन्त लाभ होते हैं, उनकी उपेक्षा केसे को ज्ञा 
सकती है? कोई ऐसी प रस्थिति श्रा जाय जब नत्रह्मचय-रत्षा 
अशक्य प्रतीत होती हो, तो उपयुक्त युक्ति का अवुसरण संगत 
हो सकता है। ओर वेसे द्वी समय तथा वैसी ही परिस्थिति के 
लिए उपयुक्त वाक्य का विधान भी है । 

शीघ्र विवाद हो जाने से मन की चंचलता कम हो जाती है, 
यह युक्ति बिलकुल ही लचर है। चित्ततृत्तियाँ मनोबृत्ति और त्रह्मचये 
से शान्त और विक्रसित होती है, न क्रि असमय में विवाह कर 
देने से | मानसिक ओर शारीरिक शिथिलता भले द्वी दिखाई दे, 
वास्तविक आनन्दमयी शान्ति का-तो श्रकाल ही रहता है । 

वास्तव में हिन्दू जाति ने इस बालविवाह की कुरीति को अपना 
कर अपना शारीरिक स्वास्थ्य और आन्तरिक शान्ति खो दी है। 
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उसमें अब विचार करने की नीर-्षोर-विवेकी शक्ति का सवेथा लोप 
हो गया है। इस वाल-विवाह के परिणाम स्वरूप बढ़ी हुई विधवाश्रों 
की बृद्दत्‌ संख्या ने उसके जोवन में और द्वाह्कार मचा दिया है। 
कारण कि बालविवाह के हामी विथवाविवाह के नाम से भय खाते 
हैं। उनमें इतनी उदारता भी नहीं है कि विववाओं को अपना विणेय 
स्वयं करने दें । धर्मानुकूल कहकर विप-ब्त्ष तो लगा दिया था, पर 
अब जब उसमें फल आने लगे हैं, तो उनसे दूर भागते हैं । स्त्रियों 
के लिए तो सीता और सती का उद्दाहरण पेश करते हैं। उनके 
ब्रेकब्य के दिन तपस्या में कटवाना चाहते हें, पर यह नहीं जानते कि 
उन्हीं राम के लिए सीता कष्ट उठा सकती हैं जिन्होंने अपने वल से, 
पराक्रम से, शोय से, वीय॑ से, उनके मन को वश कर लिया था। 
अबोध सीता और अबोब सती का व्याह तो श्रार्या में कभी 
सुना ही नहीं जाता था। सती ने अपणा बन कर अनन्त तपस्या 
के उपरान्त शंकर को प्राप्त किया था । 

आज हम मुसलगान गुंडों को दोष भले ही दें और अपनो 
विधवाओं को कलियुग की ब्ियाँ भले दी कहें, पर सारा दोष 
हमारा है। यह विषत्ृत्त हमीं ने लगा रक्खा है। जब तक बाल- 
वित्राह रूपी इस विपत्रत्त को जड़ से उखाड़कर न फेंह देंगे तब तक 
न तो हममें शौय, बोय और दृढ़ता का उदय होगा और न हम 
अपनी माँ-वदनों की रक्ता कर सकेंगे। यह सब कायरों के करने 
के काम नहीं हैं। लेकिन प्रसन्नता की बात है कि इधर कुछ समय 
से हिन्दृजाति में नया जीवन आया है, उसकी श्राँखें खुली हैं. और 
वह अपनी भूलें समभने लगी है । 
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नाटक काव्य का वह भेद है, जो देखा ज्ञा सके, अर्थात्‌ 
जिसका अभिनय किया जा सके | इसी से उसे दृश्यक्राव्य नाम 
दिया ज्ञाता है। भारतवर्ष में तो नाटकों का आरंभ अ्रत्यन्त 
प्राचीन काल से हो चुका है। वेदों में ही नाटक के तत्व संवाद 
आदि, पाये जाते हैं । भरत मुनि के समय, जो नाव्य-शास्त्र के 
प्रथम आचाये माने जाते हैं, नाव्यकला बहुत उन्नति को प्राप्त कर 
चुकी थी। भरत मुनि का समय ईसा से पूवे का है। इसी प्रकार 
दुनियाँ के अन्यान्य सभ्य देशों में नाटक का ञआरंभ बहुत प्राचीन 
समय से देखा जञाता है | यूनान ओर चोन उनमें से मुख्य हैं । 

आजकल नाटकों का अभिनय हम जिस रूप में देखते हैं, वह 
प्राचीन काल के अ्रभिनय से बिलकुल भिन्‍न है। आजकल की 
नात्य-रचना एवं रंगमंच तथा उनके साधनों आदि में पूर्वी तथा 
पश्चिमी नाख्यऋला का मिश्रण देखा जाता है। प्राचीन नाटकों की 
रूप-रेखा और उनके आदश आदि पर विचार करें तो पश्चिमी 
ओर पूर्दी नाटकों में मोलिक मत-भेद देखा जाता है। उनके आदरश 
भिन्न-भिन्न हैं, कयोंक्रि उनके दृष्टिकोण भिन्‍न थे | इसीलिए भारत 
में सुखान्त और यूरोप में दुःखान्त नाटकों का उदय हुआ । यूरोप 
का नाटक विद्यमान जीवन का यथा चित्रण है। क्योंकि जीवन 
का परिणाम वियोगमय और दुःखमय देखा ज्ञाता है। पर भारतीय 
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नाटक जीवन की अनन्तता को लेकर आदर चित्रण करते हैं, वे 
संसार को सुखमय और आशाबादी बनाते हैं । इस दृष्टि से भारतीय 
नाटकों को उपयोगिता भ्रपेक्षाकृत अधिक है । विद्वानों का कहना 
है कि अनन्तकाल तक भारतीय जीवन में वही सुख शांति दिखाई 
पड़ती है जो वेदिक काल में थी। इसका यही कारण है कि यहाँ 
काव्य और साहित्य में उसी प्रकार के आदर्शो का समावेश क्रिया 
गया है । इसके विपरीत यूरोपीय-जीवन में निराशा, विच्छेद, 
प्रतिशोध और असंतोष विशेष रूप से देखे जाते हैं । 

जीवन की यथाथेता के इस चित्रण को आजकल भारतीय 
लेखक, नवीन और अद्भुत समभकर, बड़ी तत्परता से अपना रहे 
हैं। कालिदास और भवभूति की रचनाओं के अन्तिम परिच्छेदरों 
को, यदि उनका वश चले, तो वे निकाले त्रिना न रहें | यह सत्य 
है. कि ऐसी दुःखांत रचना यथार्थता का नग्न-चित्र हो जाती है। 
दुनियाँ में हम जो रोज़ देखते हैं, वढ़ी सादित्य में हमें मिल जाता 
है । उसका प्रभाव तात्कालिक ओर बड़ा द्वावऊ होता है। पर क्या 
राम और सीता के महत्‌ चरित्रों की साथेक्रता, अन्त में 
सीता के प्रथ्वरी में समा जाने में ही है ? क्‍या दुष्यन्त 
आर शकुन्तला का अन्तिम मिलन मनुष्य जीवन के प्राप्य आदेश 
की ओर इशारा नहीं करता ? क्या हमारे जीवन का दुःखमय 
परिणाम ही अन्तिम परिणाम है ? यदि नहीं, तो जो साहित्य 
उसी का चित्रण करके समाप्न हो जाता है वह अवश्य अपूर्ण है। 
अतः इस महत््ववृणं उपयोगिता को ध्यान में रखते हुए भारतीय 
कलाकारों को भारतीय विशेषता सुरक्षित रखनी चाहिए। कारण 
कि र/पट्रीय और सामाजिक जीवन की लगाम उन्हीं के हाथों में 
है , यदि उन्हें विदेशी तत्वों को प्रहण ही करना हो तो बहुत सोच 
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विचार कर करें। केवल अन्ध अनुसरण की भावना न होनी 
चाहिए और न दूसरे की हरएक चमकती चीज़ को सोना ही 
सममभ लेना चाहिए। 
अब हमें सामान्यरूप से नाटकों की उपयोगिता पर विचार 
करना है। नाटक की सबसे प्रमुख उपयोगिता यही है क्रि उसका 
दशकों पर प्रत्यक्ष प्रभाव पड़ता है। थ्रव्यकाब्य में जो बहुत सी 
बातें अव्यक्त रहती हैं, पाठक को उनके अनुमान के लिए स्वयं 
अपनी कल्पनाशक्ति का आश्रय लेना पड़ता है, वे नाटक या 
अभिनय में प्रत्यक्त रखी जाती हैं। अतः अभिनय का कर्णोन्द्रिय 
और नेत्रेन्द्रिय फे सन्निकर्प से मन पर सीधा असर होता | अ््य- 
काब्य पढ़नेवाले की कल्पनाशक्ति, यदि तेज़ न हुई, तो वह कवि 
के अनुमानित आनन्द्‌ का लाभ न उठा सकेगा, पर अभिनय उस 
की कल्पना को बिना सताये उसक्री आँखों के आगे अभिलपित 
चित्र प्रस्तुत कर देता है । 
नाटक में अभिनेता पात्रों की वेष-भूषा धारण करते हैं। 
उन्हीं के हाव-भाव प्रदर्शित करते हैं। दर्शकों की दृष्टि में अभिनेता 
अभिनेता न रह कर, वही पात्र बन जाते हैं, जिनका वे अभिनय 
' कर रहे हैं। इससे काल्पनिक जीवन से प्रथक , एक यथार्थ जीवन 
को सृष्टि होतो है। यह यथाथेता, यह सत्यता, ्रभिनय के उपरान्त 
भी दशकों की अनुभूति की वस्तु बनी रहती है। यह नाटक के 
! प्रत्यक्ष प्रभाव की दूसरी विशेषता है, ओर बढ़े मार्के की है । 
यही विशेषता हमारा ध्यान नाटक की कथावस्तु की ओर 
. खींचती है, क्योंकि जो चीज़ इतना प्रभाव डाल सकती है, उसके 
विषय में स्वभावत: हम यद्‌ जानना चाइते हैं, कि वह सोना है या 
पीतल ? वह हमारे सदाचार आदि सदू गुणों पर बुरा प्रभाव तो 
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नहीं डालती । यदि कथावस्तु का विन्यास केवल मनोरंजन के लिए 
हुआ है; अथव्रा यदि लेखक को इसकी परवाह्द नहीं है कि दशेकों 
का सदाचार रहे या जाय, तो ऐसे नाटकों को दूर से ही नमस्कार 
करना चाहिए । मनोरंजन भी नाटक की एक उपयोगिता है, क्योंकि 
मनोरंजन भी स्वयं एक लाभ है, पर सदाचार को खोकर मनोरंजन 
की प्राप्ति श्रेयस्कर नहीं हो सकती | इसलिए मनोरंजन से भी बड़ी 
नाटक की उपयोगिता बढ है जिप्तमें वद सदाचार को प्रतिष्ठा करे। 

वास्तव में नाटक एक सावेजनिक संस्था के रूप में हैं । उनके 
ऊपर स्वेसाधारण की शिक्षा का भार है। वे मनोरंजन फे साथ 
सामूहिक जीवन को उन्‍्तत और परिमार्जित कर सकते है; 
पर आजकल उन्हें व्यक्तिगत व्यापार का रूप प्राप्त हो गया है। 
इसका कुफल हमारे सामने है । तभी तो जनता की रुचि को 
परिष्कृत करने की ओर न लेखक का ध्यान रहता है और न 
रंगमंच के व्यवस्थापक का । लेखक अगर चाहे करे तो भी 
वह बेसा नहीं कर सकता, क्‍योंकि आज कल वह भी परतंत्र है। 
वैसे के हाथ में उसकी लगाम है, और पेसा जिधर चाहता है. उसे 
मोड़ देता है। सावेजञनिकर जीवन उत्नत और परिष्कृत होने फे 
स्थान पर पतित होता जाता है। कला के नाम पर अश्लीलता ने 
रंगमंच पर स्थान पा लिया है। तभी तो नाटक की सफलता को 
कसौटी जनता की अधिकाधिक भोड़ ही मानी जाती है। नतो 
साहित्य अथवा कला की उत्क्ृष्टता की ओर किसका विशेष ध्यान है 
और न सामाजिक जीवन को सुसंस्क्रत और समुन्नत करने की 
ओर । इस दुष्परिणाम का मृल कारण, पेसे के लिए नाटक-रचना 
और पैसे के लिए ही उनका अभिनय करना है, श्र्थात्‌ उनकी सावे- 
जनिकता को नष्ट करके उन्हें व्यक्तिगत व्यापार का रूप देना है। 
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चोदह हफ्ते और चालीस हफ्ते लगातार चलनेवाले खेलों को दीपक 
की उपमा दी जा सऊती है, जिस पर असंख्य पतिंगे आकर अपना 
जीवन-सवेस्व होम देते हैं, पर पाते हैं ज्वाला, संताप और मृत्यु । तिस 
पर मज़ा यह है कि उत्तर में जनता ही दोषों ठह्राई जाती है। 
कहा जाता है, कि जनता इसी तरह की चीज़ें पसन्द करती है। 
हम तो जनता की रुचि के अनुसार ही काम करते हैं। अच्छी 
और सुरुचिपूर्ण चीज़ों की माँग ही नहीं है, पर यह कहकर अपने 
उत्तरदायित्व से मुख नहीं मोड़ा जा सक्रता। जनता की गाढ़ी 
कमाई से जो पेलेस-थियेटर बने हैं, उन्हीं को उप्तके आचरण का 
दायित्व अपने कन्धों पर लेना पड़ेगा । 

अ्रव इसमें संशय नहीं रहा, कि नाटक भी साहित्य के अन्य 
अंगों की तरह ही उपयोगी हैं । उनकी रचना अवांछनीय नहीं 
वरन्‌ आवश्यक है। यह अवश्य है कि अनधिकारी हाथों में पड़कर, 
या विपरीत परिस्थितियों के पेदा हो जाने पर, उनका परिणाम 
उलटा हो हो। अर्थात्‌ जहाँ अच्छे ओ उच्च श्रेणी के नाटक 
जातोय-जीवन में अमृत की वर्षा करते हैं, वहीं रही ओर कुरुचिपृ्ण 
नाटक हलाहल बन जाते हैं । अतः ऐसे निम्न श्रेणी के रद्दी नाटकों 
की कड़ी आलोचना करनी चाहिए ताकि उनका प्रचार रुक जाय । 
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कवि ओर चित्रक्ार दोनों ही कलाकार हैं। उनकी गणना 
उत्तम कोटि के कलाकारों में की जातो है। कवि अपनी काव्यइला 
फे द्वारा मनुष्य समाज्ञ में समाहत होता है। चित्रकार चित्रकला 
की सृष्टि करके मनुष्य जीवन में सोंदये की प्रतिष्ठा करता है। 

शास्त्रकारों का मत है. हि कलाएँ दो प्रकार की होती हैं, एक 
वे जिनका उद्दे श्य उपयोगिता की सृष्टि करना होता है। उनमें प्रधम 
यद्दी ध्यान रकखा जाता है. कि मनुष्य-जीवन की वाह्म आवश्य- 
कताश्रों की उनके द्वारा पूर्ति होती हो । जेसे बढ़ई, लुद्दार श्रौर 
जुलाहे आदि का काम। इसीक्षिए उन्हें उपयोगी-कल्ा संज्ञा दी 
जाती है। दूसरी प्रकार की कलाओं को ललित-कला संज्ञा दी 
जाती है। उनका उद्दे श्य मुख्यतः सोंदये-सष्टि होता है । वे मनुष्य 
की आन्तरिक इच्छाओं की पूर्ति की ओर विशेष कुकी रहती हैं। 
इस प्रकार की कल्ओं में बस्तु-निर्माण कला, मूर्तिकला, चित्र 
कला, संगीतकला और काव्यकला हैं । 

उपयोगी कलाएँ हमारी शारीरिक उपयोगिताओं की पूर्ति 
करती हैं । ललित कलाएँ हमारी मानसिक तृप्ति का साधन बनती 
हैं; क्‍योंकि हमारा मन ही सौन्दय की विशेष रूप से खोज-बीन 
करता है । फलत: जो ललितकला हमारी विशेष मानसिक-परितृष्ति 
करने में समथे होती है, उसी को दूसरी की अपेत्ञा उच्च स्थान 
दिया जाता है । 


॒ 


ए 
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चित्रकार ओर कवि दोनों द्वी की ऋृतियाँ ललित कलाओं की 
अगी में आती हें । किन्तु ज़रा सूच्म दृष्टि से उनकी कृतियों को 
समीक्षा करें तो ज्ञात होगा कि चित्रकार की कृति नेन्रेन्द्रिय के 
सन्निक्ष से हमारी मानसिक तृप्ति का साधन बनती है अर्थात्‌ 
चित्रकार की कला का सोंद्यपान हम आँखों से उसकी कृति का 
अवलोकन करके करते हैं। किन्तु कवि की रचना का आनन्द 
उठाने के लिए हमें श्रवगेन्द्रिय के सन्निकरप की आवश्यकता होती 
है । फलतः पहली में जितने मूते आधार की आवश्यकता होती है 
दूसरी में उससे कहीं सूक्ष्म आधार से काम चल ज्ञाता है । कभी- 
कभी तो यह निर्णय करना भी कठिन हो जाता है कि उसमें मूते 
आधार कुछ है भी | इसी मूते आधार की मात्रा के अनुसार 
कलाओं की उत्तमता और निकृष्ठटता का विचार किया जाता है। 
जिसमें ज्ञितनी ही मूते आधार की अधिकता होती है, वह उतनी 
ही हीन श्रेणी की मानी जाती है। काव्य-कला में मृत आधार 
का एक प्रकार से अ्रभाव रहता है, इसलिए उसे कलाओं में सबसे 
ऊँचा स्थान दिया जाता है । 

अरब विचारणीय यह्‌ है कि क्‍या कवि की अपेक्षा चित्रकार 
का स्थान नीचा है ? क्या उसकी कला कवि की अपेक्ता हीन 
श्रेणी की है? एक शब्द चित्र बनाता है तो दूसरा रेखा-चित्र, 
फिर दोनों की कलाओं में इतना विरूद क्‍यों ? दोनों ही तो 
अपनी अपनी मानस-सृष्टि को इतना सजीव ओर इतना स्वाभाविक 
रूप प्रदान करते हैं कि उनकी भावनाओं का सामंजस्य द्रष्टा या 
ओ्रोता को भावनाओं से दो ज्ञाता है। जिन भावों को, जिन रसों 
को, ज्ञिस रूप में उन्होंने स्वयं अनुभव किया है, उन्हीं भावों को, 
उन्हीं रसों को, उसी रूप में दूसरे को अनुभव करा देने की 
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विलक्षण समता से दोनों को क्ृतियाँ ओत-प्रोत होती हैं, फिर 
क्या कारण है कि एक कला को दूमरे को कत्ना से विशेष महत्तत 
दिया जाता है? क्या वास्तव में मूते आधार की श्रधिकता 
और सूक्ष्मता कलाओं को उत्तमता ओर निु्ृष्ठता की सच्ची 
कसोटी है ! 

बिचार करने से प्रतीत होता है, कि मूतेता जहाँ जितनी बढ़ती 
जायगी वहाँ मानसिकता अ्रवश्य कम होती जायगी । जहाँ 
मानसिक भावनाओं का प्राधान्य रहेगा वहाँ मूतेता का थोड़ा स्थान 
रह जायगा । 'ललित कलाओं का उद्दे श्य ही मानसिक सृष्टि में 
सौंदर्य का प्रकटीकरण है|” अत: जिस कला में लालित्य की 
मात्रा विशेष होगी उसमें मूतंता का उसी कदर श्रभाव होगा। 
चित्रकला में केवल चित्रपट का आधार रहता है। नेत्रेन्द्रिय के 
सन्निकर्ष से आनंद प्रदान करने की कलाओं में सबसे कम मूत 
आधार इसी में रहता है। इसीलिए अपने विभाग की श्रन्य 
कलाओं में इसका सबसे ऊँचा स्थान है। इसी तरह दूसरे विभाग 
की, अर्थात्‌ अ्रतरगोन्द्रिय के सन्निकप से मानस्तिह तृप्ति प्रदान करने 
वाली कलाश्ों में काव्य-कला का स्थान सबोपरि है । 

अब हमें कवि और चित्रकार के पारस्परिक महत्त्व का 
अन्दाज़ लगाने के लिए प्रयत्नशील होना चाहिए। मान लीजिए, 
किसी घटना विशेष पर कवि और चित्रकार दोनों ही ने अपनी- 
अपनी रचनाएँ कीं । चित्रकार ने रंग-हप, आकार-प्रकार स्थूलता- 
सूक्षमता, दूरी-नेकस्य सबका यथावत्‌ प्रदर्शन क्रिया है। उसने 
अपने चित्र में उल्लिखित तमाम परिस्थिति को एक सन्नीव 
नेसर्गिक रूप प्रदान कर दिया है। चित्र में अंकित समस्त प्राणियों 
को उसने विधाता की सजीव सृष्टि के प्राणियों से अधिक दशनीव 
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बनाने में कमाल किया है। चित्रक्वार की मानसिक सृष्टि में हमें 
विधाता की सृष्टि का श्रम होने लगता है। यह चित्रकार की 
कुशलता का चिह्न है। उसका चित्रण अत्यन्त सफलतापूबेक हुश्रा 
है। तभी तो उसके मन की भावनाओं का हमारे मन की भावनाश्रों 
के साथ तादात्म्य द्ो सकना संभत्र हुआ है। लेकिन यह प्रभाव 
इस रूप में तभी तक हमें अनुभव होता है. जब्र तक चित्र हमारी 
आँखों के सामने है। जहाँ वह आँखों से ओमल हुआ कि उसका 
प्रभाव क्रमशः क्षीण होने लगता है। जहाँ तक मानसिकता का 
सम्बन्ध है, चित्र की बहुत सी विशेषताएँ हमें जीवन-पर्येन्‍्त विस्म्ृत 
नहीं होगी, लेकिन मूतेता के कारण उसका तद्वत्‌ प्रभाव तो चित्र 
के दृष्टिपय से बाहर होते ही कम होने लगेगा । 

श्रव उसी परिस्थिति पर रखित कबि की कृति को हम लें, तो 
हम देखेंगे चित्रकार की कृति की भाँति उसमें रंग आर रूप का 
प्रत्यक्ष प्रदर्शन नहीं है। लेकिन उसके संकेत बड़ें मार्मिक हैं। वे 
हमारी मानसिक-बृत्तियों को बहुत गहराई तक ले जाते हैं । उन्होंने 
हमारी कल्पना और स्मरणुशक्ति को इतना प्रभावित कर दिया 
है कि चाहे वह कविता सामने रहे या न रहे, उसकी शब्दाबली 
स्मरण रहे या न रहे, लेकिन वह चित्र अपनी कल्पना ओर स्मरगा- 
शक्ति की सहायता से हम जब चाहें. अपने मन में प्रत्यक्ष करके 
देख सकते हैं। यह अवश्य है. कि चित्र देखने में ज्ञितना समय 
लगेगा, कविता का ज्ञान प्राप्त करने में उससे अधिक समय लगेगा, 
पर कविता का प्रभाव स्थायी होगा | उसका प्रभाव चित्र की तरह 
क्णिक न होगा। इसलिए चित्रकार की अपेज्ञा कवि अवश्य ही 
उत्तम कोटि का कलाकार है। 

इसका यह्‌ तात्पये नहीं है कि चित्रकार का कुल भी महत्व, 
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नहीं। कला के क्षेत्र में चित्रकार का बड़ा ऊँचा पद है। ऊपर जो 
कुछ कहा गया है. वह तो पारस्परिक तुलना की दृष्टि से कहा गया 
है। प्राचीन काल में जब लिपियों का आविष्कार नहीं हुआ था तब 
फे कवि की वाणी को जीवित रखनेवाला चित्रकार ही है। उस 
समय की भारती गूँगी रह ज्ञाती, यदि चित्रकार उसे प्रश्रय न देता । 
प्राचीन मिस्र के ऐसे अनेक चित्र प्राप्त हुए हैं, जो हमारे कथन 
का समथेन करते हैं । यही क्‍यों, आज्ञ के साहित्य और शिल्प को 
बहुत कुछ देने का श्रेय चित्रकार को प्राप्त है। यूरोपियन चित्र 
फार रफेल लिनार्डो का बड़े से बढ़े कवियों के समान ही श्रादर 
है। उनकी कृतियाँ भी उसी तरह श्नमोल हैं। श्रजंता श्रौर 
कार्ली की गुफाओं के चित्रकार अज्ञात नाम होने पर भी कालिदास 
को ही तरह अमर है। 

श्रन्त में हम कहेंगे कि कवि और चित्रकरार दोनों ने दुनियाँ 
की सभ्यता भऔर संस्कृति को जो कुछ दान किया है उसका मोल 
नहीं कूता जा सकता । विधाता ने मनुष्य को आदम-होवा वनाकर 
भेज दिया था। कवि और चित्रकार ने उसे आधुनिक सभ्य और 
सुसंस्क्ृत मनुष्य बनाया है । 
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इससे पूवे कि हम पुरातन तथा आधुनिक सभ्यता की रूप- 
रेखा की ओर संकेत करे, यह अप्रासंगिक नहीं मालूम होता कि 
पहले सभ्यता क्या वस्तु है, यह बता दें । महात्मा गांधी ने कहा 
है कि “सभ्यता वह आचरण है, जिससे मनृष्य अपना कतैब्य 
पालन करता है। इसके विरुद्ध जो कुछ है वद असम्यता है ।” एक 
दूसरे महात्मा का कथन है कि “सभ्यता का यथार्थ अथे यह है कि 
हमारे व्यवह्दार और आचरण ऐसे सुधरे हुए हों जिससे हम स्वयं 
लाभ उठाते हुए अपने समाज का हितसाथन कर सकें। सद्दिचार, 
प्रेम, सद्दानुभूति, उदारता और सच्चरित्रता उसके श्आभ्यन्तरिक गुण 
हैं। देशभक्ति सभ्यता का फल है ।”” इस प्रकार हमें यह तो ज्ञात 
हो गया कि सभ्यता मानव-समाज के लिए तथा बिश्व के लिए 
कल्याणकारी ही द्दोनी चाहिए। मनुप्य उस कार्य-प्रणाली को 
कतेव्य कैसे स्वीकार कर सकता है, जो मनुष्य समाज क्िंवा प्राणि- 
समाज के अकल्याण का कारण होती हैं । 

यों तो दुनियाँ के प्रत्येक देश में प्राचीन और अर्वांचीन 
सभ्यताओं के रूप रंग में अन्तर द्वो सकता है, और वे विचार का 
विषय बन सकती हैं; पर यहाँ तो 'पुरातन सभ्यता. से हमारा 
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तात्यये प्रायः प्राचीन भारतीय-समभ्यता तथा “आधुनिक सभ्यता 
से भारत में दिनोंदिन प्रचार पा रही यूरोपीय सभ्यता से है । प्राच्य- 
सभ्यता कया थी, उसका आदर्श क्या था और मनुष्य समाज्ञ के 
लिए वह इष्ट अथवा अनिष्ट कंप्ते फन्नवाली हुई ? उसी प्रकार 
पाश्चात्य सभ्यता, जो आज हमारी प्राचीन सभ्यता को हटा कर 
उसका स्थान छीन रही है क्या है, उसका आदरशे क्या है और वह 
दुनियाँ फे लिए हितकर है अथवा अहितकर 

आधुनिक सभ्यता का रूप लाई चेस्टरफील्ड ने अपने एक 
पत्र में इस प्रकार खींचा था, कि “ज्से-जसे विज्ञान तथा कला की 
उन्नति ओर व्यापार तथा कारीगरी में सुधार होता गया बसे वेसे 
एक नई व्यत्रस्था पेदा हुई । विषय-भोग की अधिकता के कारण 
मनुष्य अपनी सब आय अपने ही लिए व्यय करने लगे और 
कृपणता के सामने अतिथि-सत्कार का, तथा नीचता के सामने 
बेभव का नाश हो गया। श्राज्ञ धनी मनुष्य जेब्र-घड़ो के आकार 
में, अपनी जेब्र में इतना थन रख सकता है, जितने से वह एक बड़ा 
जंगल मोल ले सक्रता था। एक पूरी ज्ञागीर की आय एक अ्रंगूढी 
के आकार में ऊँगली में पहन सकता है ओर एक राज्य की श्राय 
का धन अपनी हुलास की डिव्िया में बन्द करके व्यसनों की परा- 
काप्ठा को पहुँच सकता है।” इसी कारण महात्मा गांधी ने बते- 
मान सभ्यता को 'असभ्यता' और एडबर्ड कार्पेटर महाशय ने 
उसे 'एकर प्रकार का रोग' कहा है। हमें भी इस वात का पद-पद्‌ 
पर अनुभव होता है कि वतमान सभ्यता स्वाथमयी है, वह मानव 
समाज्ञ तथा विश्व के लिए अहितकारिणी है। हमने आज बाहरी 
आविष्कारों और शारीरिक सुखों की पूर्ति को ही सभ्यता मान 
लिया है। उद्ाहरणार्थ पहले लोग आत्मरक्षा फे लिए घरों और 
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बस्त्रों की आवश्यकता सममते थे। इसलिए सादगी का खयाल 
रखा ज्ञाता था। आज्न शान शौकत और सभ्यता के प्रदशेन के 
लिए उनकी आवश्यकता समभी जाती है। इसी वास्ते अधिक से 
अधिक व्यय की जरूरत होती है। और सभ्य सभी बनना चाहते 
हैं, सुद्ी सभी होना चाहते हैं, इसीलिए स्वार्थों का परस्पर संघ 
होता है। पहले हथियारों की आवश्यकता आत्मरक्षा के लिए थी, 
आज़ श्रपने स्वार्थों की पूर्ति में ही उनझा सदुपयोग होता है। 
हवाईजद्वाज़ फे एक ही गोले से अनन्त जनसंहार करना आज़ के 
युद्ध का सबसे सरल और सीधा उपाय है, और यद्दी चरम सभ्यता 
का द्योतक है । 
आधुनिक सभ्यता का और कोई दूसरा परिणाम हो भी नहीं 
सकता, क्योंकि धर्म और नीति से उसका कोई सम्बन्ध नहीं है । 
आज के सभ्यताभिमानियों का कहना है. कि हमारा काम धर्म 
सिखाना नहीं है। स्वामी रामतीथ जी ने एक बार ठीक ही कहा 
था कि “यूरोप और अमेरिका के सभ्य कहलाने वाले देश वास्तव 
में विषाद की बढ़ी चढ़ी अवस्था में हैं । वतेमान सभ्यता अपने 
मुख्य उद्देश्य से भ्रष्ट है। आज हम मनुष्य का इस प्रकार मोलभाव 
करते हैं जेसे बाज़ार में गेहूँ चना ब्रिकते हैं ।” ऐसी सभ्यता भला 
क्या कभी सच्ची उन्नति का साधन बन सकती है ? 
अरब यह प्रश्न हों सकता है कि जब आधुनिक सभ्यता इस 
श्रकार नाशकारी है तो दुनियाँ क्‍यों उसकी ओर क्कृती ज्ञा रही 
है ? यदि उसमें दोष ही दोप हैं तो उसका अनुसरण उतनी शीघ्रता 
से क्यों हो रद्दा है ? इसका उत्तर गांधी जी ने बड़ी सुन्दरता से 
दिया है कि “अच्छी बातें सदा कछुए को चाल से ही चलती हैं । 
रेल से उनका मेल कभी नहीं बेठता | अच्छे काम करने वाले 


निःस्वाथ होते हैँ। वे कभी जल्दी नहीं करते । उन्हें मालूम रहता है 
कि सद्भावनाओं को छाप मनुष्य के अन्तःकरण पर बेठाने के लिए 
कई युग आवश्यक होते हैँ। घर बनाना कठिन है पर उसका गिराना 
बड़ा ही सहज है, इत्यादि ।” खींद्रनाथ ने यूरोपीय सम्यता के 
विस्तार का एक और कारण भी लिखा है। वे कहते हैं, “जो जाति 
जब तक ईधन जुटाती रही तब तक उसकी सभ्यता धधकती हुई 
अपना प्रकाश फेलाती रही, उसके वाद या तो वह बुक गई या 
राख के नीचे दब गई, पर यूरोपीय सभ्यता के लिए लकड़ी जुटाने 
का भार शनेक देशों और अनेक ज्ञातियों ने अपने ऊपर लिया है 
इसी से नहीं कहा जा सकता कि उसकी आग बुक जायगी अथवा 
फेलकर सारी प्रथ्वी को प्रस लेगी ।” 

आधुनिक सभ्यता पर विचार हो चुका । श्रब हमें प्राचीन 
सभ्यता पर विचार करना चाहिए। हमारी प्राचीन सभ्यता का 
मूल आधार धमम पर अवस्थित था। धम को हानि पहुँचा कर, 
श्रनीति को प्रश्नय देकर, अभ्युदय की प्राप्ति उसे श्रेय नहीं थी। 
इसके अतिरिक्त एकबात ओर थी और वह यह कि हमारी सभ्यता 
राष्ट्रनीति के आदर्श को लेकर खड़ी नहीं हुई थी, जेसे कि ग्रीक 
तथा रोमन सभ्यताएँ । रवीन्द्रनाथ ने लिखा है कि, “प्राचीन ग्रीक 
ओर रोमन सम्यताएँ राष्ट्रीय स्वार्थ से संगठित हुई थीं। इसी 
कारण राष्ट्रीय महत्त्व मिटने के साथ ही उनका अंत हो गया।” 
अआधुनिक सभ्यता का आदशे भी वही है। तभी तो वर्तमान युग 
राष्ट्रीय स्वार्थो का युग बन रहा है । आये दिन राष्ट्रों के स्वाथे 
परस्पर संधर्पित होते रहते हैं । यदि इस राष्ट्रीय स्वाथै-नीति का 
शीघ्र ही अन्त न हो गया, इस नाशकारी प्रचलित सभ्यता को मुद्दों के 
साथ न दफना दिया गया, तो यह श्रवश्य ही संसार को प्रस लेगी |. 
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इसके विपरीत हमारी प्राचीन सभ्यता की आधार-शिला 
समाज थी। तभी तो उसमें राष्ट्रोय-स्वाथें को स्थान नहीं मिला 
है। हिन्दू गृहस्थ के लिए तो समस्त विश्व त्रह्ममय था। उसका 
प्रत्येक काये विश्व की कल्याण-कामना का द्योतक होता था। 
राष्ट्रीयता के संकुचित क्षेत्र में उसके कतेब्य की इतिश्री नहीं हो 
जाती थी । राष्ट्रीय कतेत्य से यह कतेव्य कहीं अधिक महान और 
कठोर है। उसी का प्रसाद है कि दुनियाँ की अन्य सभ्यताएँ चार 
दिन अपना प्रकाश दिखाकर विलीन हो गई हैं, पर भारतीय 
सभ्यता आज्ञ भी वेसी हो शांत, सौम्य और मधुर है, जसी वह 
अत्यन्त प्रचीन काल में थी। शक, हूण, कुशन, पठान, तुक, मुगल 
कितने ही आये और चले गये । नये-नये राज्य जमे, नई-नई राज- 
नीतियाँ प्रचलित हुई. पर भारतीय सभ्यता के कलेवर में क्रिसी 
अघात का चिह्न नहीं है। यदि राष्ट्रनीति उसकी आधारशिला होती, 
तो श्रव तक वह कभी को लुप्त हो गई होती | उसने तो समाज के 
हृदय को अपना सिंहासन बनाया था। दिल्ली ओर फक्नौन्म के 
सिहासन पर भले काई आये ओर बेठे इससे उसका कुछ आता- 
जाता न था। पर बड़े दुःख की वात है कि आ्राज उसका वह सिंहासन 
हिलता-डुलता प्रतीत होता है । हमारी श्रद्धा दूसरी ओर भ्ुकृती 
जा रही है। आज पाश्चात्य सभ्यता की चकाचोंधथ में हमारी दृष्टि 
भ्रमित हो रही है। पर हमें ख़याल रखना चाहिए कि हम जिसे 
आलोक समभ रहे हैं, वह आसुरी माया है। जिस सभ्यता ने 
स्वयं यूरोप को खंड-खंड में बाँट दिया है, जिसने जातियों को 
जातियों से लड़ाया है, जिसने साम्राज्यवाद ओर पूँजीवाद को खड़ा 
करके विपमता के दुर्निवार चक्र में सहस्त्रों लाखों निरीह स्त्री-पुरुषों 
को पीस डाला है, जिसने प्रेम की जगह युद्ध की प्रतिष्ठा की है 
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जिसने पड़ोसी धर्म को खून के क़तरों में देखा है, जिसने सोहाद के 
ऊपर स्वार्थ को तरजीह दी है, उसका गंगा और यमुना के पवित्र 
जटों पर स्वागत करना अपने आँगन में विष का वृत्त लगाना है। 
यूरोप जिससे त्राण पाने के लिए छटपटा रहा है, उसे आरलिंगन 
करने के लिए भारत का अधीरतापृवेक अग्रसर होना यद्दी बताता 
है कि आज वह सन्निपात-प्रस्त है। ऋषियों के अक्षय ज्ञान- 
भांडार की धरोहर को फेंककर आज्ञ वह मृत्यु को वरण करने 
ज्ञा रहा है। पर क्या ऐसा ही होगा ? क्या भारतीय सम्यता- 
मन्दिर के भप्नावशेषों पर यूरोपीय गिरजे की रक्ताक्त नींव रक्खी 
जञायगी ? इसका प्रामाणिक लेख तो भविष्य की अलमारी में 
रक्खा है। 





जिसकी लाठी उसकी भेंस 


कहा जाता है कि दुनियाँ ने उन्नति कर ली है। श्रव मानव- 
समाज्ञ बबेरता के युग को पार कर चुका है। सभ्यता के स्वर्ग 
युग में वह साँसें ले रहा है । संक्रीणेता को त्याग कर शालीनता 
को उसने धारण किया है। उसके विचारों में सूच्ष्मता और उदारता 
आ गई है। इसका प्रमाण यही है क्रि इससे पहले उसने साम्यवाद 
के स्वप्न नहीं देखे थे । कृषक ओर अ्रमी वर्गों के अभ्युत्थान के 
लिए विचार नहीं दरिया था। प्रज्नातंत्र की भावना का सा्देशिक 
प्रचार नहीं हुआ था। पड़ोसी-धर्म की इतनी सूच्तम मीमांसा नहीं 
की गई थी । सांप्रदायिक्रता को इतना गौण स्थान नहीं दिया गया 
था। धार्मिक कट्टरता ओर पक्षपात कभी इतने निरादर की वस्तु 
नहीं हुए थे । आज गुलामों का व्यापार नहीं होता । आज पराजित 
जातियों की स्व्राधीनता जंजीरों में नहीं कस दी जाती । आज 
जगह-जगह न्याय के दरबार लगे हैं, जहाँ नीर-ज्षीर का विवेक 
होता है। श्रात्न अनधिकारी को दंड नहीं द्ोता तथा श्रधिकरारी 
उसमे वंचित नहीं रहने पाता। शेर और भेड़ एक घाट पानो पीते 
हैं। जिसकी लाठी उसकी भैंस का युग इतिहास के लोगों के साथ 
दफन हो चुह! है। शआ्राज़ मुगल आए, कल पठानों की तलवार 
चमकी, परसों दूसरों का आक्रमण हुआ, तरसों शक ओर कुशनों 
फा साम्राज्य विस्तीण हुआ, इस प्रकार के आकस्मिक परिवतेन 
अब संभव नहीं । 
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जो कुछ ऊपर कहा गया है वह अच्छे ढंग से भले हो कहा 
गया हो, पर यथाथे ढंग से नहीं कहा गया है। ज़रा भी विचार- 
पूरक आज के संसार पर दृष्टि डालने से हमें जो कुछ ज्ञात होता 
है, वह उपयुक्त कथन का समर्थन नहीं करता। यों तो प्राचीन और 
नवीन की तुलना हो ही नहीं सकती । देशकाल ओर परिस्थिति 
भेद से दोनों में अंतर होता ही है, क्योंकि प्राचीन प्राचीन ही है 
आर नवीन नवीन ही । तथापि नवीन नवीन होने के कारण ही 
अ्रष्ठ है और प्राचीन प्राचीन होने के कारण ही त्याज्य है, यह 
दलील भी उचित दलील नहीं है। अब रही प्राचीन युग की 
बबेरता की बात । यह हो सकता है कि उस काल में जिसक्री लाठी 
उसकी भें का अधिक प्रचार रहा हो, पर आजकल भी तो उसका 
कम प्रचार नहीं है। आज भले ही मुगल ओर पठान प्रज्ञा को 
अपनी तलवाररूपी लाठी से न हाँक़ते हों, पर अमीर गरीब को 
ओर पुँज्नीपति श्रमियां को उससे भी अधिक हृदय-हीनता से, क्या 
टंग्ेंड, क्‍या अमेरिका और क्या जर्मनी सभी देशों में, हाँकते हैं । 
यदि आज की दासता का नंगा नृत्य देखना हो तो कुलीप्रथा के 
इतिहास के पन्‍ने उलटिये ओर किताब पढ़ने की इच्छा न हो तो 
चाय के दगीचों, ईसख के फार्मा, फक्टरियों और कल-कारखानों के 
भीतर चलकर देखिये, चाहे एशिया में, चाहे अफ्रीका, अमरीका 
और यूरोप के किसी सभ्य देश में, वहाँ श्राप कंकाल-शेष स्त्री- 
पुरुषों का समुद्र पाएँगे, जिनमें चरित्र नहीं, सदाचार नहीं, मनुष्यता 
नहीं, मांत नहीं । पर इस अभाव का दोष उनके मत्थे नहीं। 
पूँज्नीपतियों ने उनक्रो ईश्वरीय-संपत्ति को हड़प कर लिया है। वे 
प्राचीनकाल के गुलामों से भी गिरी अवश्था में हैं । 

कहने का प्रयोजन इतना ही है जिसकी लाठी उसकी भेंस का 
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प्रचार वतेमान युग में किसी क़दर कम नहीं है। सुनहली स्याही 
में लिखा हुआ मृत्युदंड का शआ्राज्ञापत्र जिस प्रकार अपनी स्वाभा- 
दिक भयंकरता में कम नहीं हो सकता, उसी तरह्‌ सुंदर शब्दों में 
व्यक्त किया हुआ वतेमान की क्ररता का चित्र भी मन को रंन्ञन 
करने की सामग्री नहीं बन सकता। अतीत की मूर्ति कभी-कभी 
उलटी-सीथी भी खोंची ज्ञा सकती है, क्योंकि उसके विषय में 
प्रत्यक्ष ज्ञान का प्रायः अभाव रहता है । तक॑ और युक्तियाँ ही 
उसके रूप को स्थिर करती हैं, ओर तक का स्थान जब कुतक ले 
लेता है, तव तो उसका विरूप होना स्वभाविक ही है। किन्तु 
वर्तमान का ज्ञान तो सदा प्रत्यक्ष होता है, उसके विषय में तो 
प्रत्येक को अनुभव रहता है। आज्ञ ऐसा कौन होगा, जिसे दुनियाँ 
में सुख और शांति नज़र आती हो ? जिसके कार्मों में आनन्द 
और विनोद की मीठी तान सुनाई पड़ती हो ? यदि कोई निकल भी 
श्राये तो दुनियाँ का बहुमत उसे या तो अंधा कह्ेगा या उसके 
कानों में कुछ विकार बतलायगा, क्योंकि चारों दिशाओं में तो 
भयंकर हा-ह्वाकार छा रहा है। आदमी रो रहे हैं, स्त्रियाँ विलख 
रही हैं, बच्चे त्राहि-त्राहि कर रहे हैं। श्रन्न का श्रभाव हो रहा 
है। बीमारों को पथ्य नसीब नहीं है। सर्दी-र्मी से तन की 
रक्षा करने के लिए पर्याप्त वस्त्र नहीं हैं। सो पीछे निन्‍नानवे 
आदमियों की यह दशा है, और वह भी उस शेष एक फी सदी 
के ऐश-आराम के सामान जुटाने के लिए, उनके विलास के महा- 
यज्ञ में आहुति बनने के लिए । फिर भी श्रगर कद्दा जाय कि जिसकी 
लाठी उसकी भेंस का सिद्धांत अब काम में नहीं आता, तो कहने 
बाले को आप क्‍या मूख्खों के स्वगे का बाशिन्दा नहीं बताएँगे ? 
रही प्राचीन काल की बात, सो वह तो प्रत्यक्त ही शक्ति की 
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पूजा का युग था। पर उस शक्ति पूजा में छल-प्रपचों का समावेश 
इस हृद तक नहीं हुआ था। उस समय हार्थों में बल रखने वाला, 
तलवार का ज़ोर रखने वाला, सच्चा शूरबीर ही दूसरों पर 
अ्रधिकार कर पाता था। कायरता से लोग घृणा करते थे, वीरता 
के सामने नतमस्तक होते थे। तब हरणएक में यह उत्साह भी रहता 
था कि हम वीर हों, बहादुर हों, विद्वान्‌ हो, विज्ञ हों ताकि दुनिर्या 
में आदर सम्मान प्राप्त करें | आज विज्ञता और विद्वत्ता, बहादुरी 
और बीरता सब धरी रह जाती हैं । प से वाला मूखे, निधेन विद्वान 
के कंधे पर जुआ रखकर, उसे मनमाने ढंग से चलाता है। 
मशी नगन का हैंडल हाथ में थामे हुए कायर निहत्थे बहादुर वीरों 
का शिकार करता और अपने को वीर शिरोमणि समभता है। 
जिनमें एक पंसा प॑ दा करने की योग्यता नहीं है, जो प तृक संपत्ति 
के अभाव में कोड़ी के चार की दर से बाज़ार में बिकते, वे परिश्रम 
से प दा करके उदर-पोषण करने वाले अनेक लोगों को काम करने 
का शऊर सिखाते हैं । 

लेकिन प्राचीनकाल जिसक्री लाठी उसकी भेंप का ही काल 
नहीं था। क्योंकि प्राचीन काल ने ही रामराज्य देखा है, और 
उसीने समदर्शी अ्रशोक का काल देखा है। शेर ओर भेड़ को ए 
घाट पानी पिलाने का दावा श्रगर कोई कर सकता है तो ये ही । 
इनके समय में अवश्य ही एक बार ऐस्ता प्रतीत हुआ था कि दुनियाँ 
से लाठी ओर भेंस वाली जंगली प्रथा उठ जायगी। नीति और 
न्याय को लोग साधारगा जीवन में स्थान देंगे । गरीब और दुबेलों 
के अधिकारों की रक्षा करना हरएक आदमी अपना कत॑व्य . 
सममेगा | पर मनुष्य के अन्दर जो स्वाभाविक पशुता का अंश 
विद्यमान है, जो आसुरी वृत्तियाँ अपना अस्तित्व रखती हैं, वे कब 
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उसे सुमागे पर चलने देती हैं। अन्धकार फे बीच आलोक की एक 
किरण की भाँति, समय-समय पर महापुरुषों ने इस गंदी प्रथा की 
श्रोर लोगों का ध्यान खींचा, उन्हें न्याय और नीति का उपदेश 
दिया, पर दुनियाँ ने कभी एका प्र भाव से 3न सदुपदेशों पर अमल 
नहीं क्रिया। महात्मा ईसा इसी महामन्त्र का जाप करते-करते सूली 
पर चढ़ गये, और आज अपने को उनका श्रनुयायी कहने वालों 
की संख्या अगणित है, पर तथा-क्थित अनुयायियों में उनक्रा 
ययाथे अनुकरण करने वाले चिराग् लेकर ढ्ूँढने से भी शायद ही 
मिलें । उनके अनुयायियों में श्रधिक्ांश जिसकी लाठी उप्तकी मेंस 
के सिद्वान्त को ही अपने आचरण में प्रत्यक्ष करते हैं । स्वयं बनाई 
हुई लीग ऑफ नेशन्स को स्वयं दफनाकर इन ईसाई जातियों ने 
इस सिद्धान्त की सत्यता सिद्ध कर दो है। हिटलर और मुसोलिनी 
को हर एक दहाड़ में, प्रत्येक क्रिया में, यही सिद्धान्त गूँत्ता है । 

मनुष्य अपने स्वभाव से लाचार है। यद्यपि उसने उन्नति कर 
ली है, वह सभ्य ओर संस्कृत हो गया है, तथापि अपने श्रन्द्र 
को पशुवा पर विज्ञयी नहीं हो पाया है। जानवरों की तरह 
कमज्ांरों के स्वत्वों को आत्मसात्‌ करने को इच्छा तथा प्रवृत्ति 
को वह दमन नहीं कर पाया है। वह अपनी विद्या-बुद्धि का कितना 
ही गये करे, उसे अधिकार है, पर उसका न्‍्याय-नीति का दावा 
करना सवेथा असत्य ओर अनधिकार चेष्टा है। इस ओर एक दो 
सीढ़ियाँ चढ़ने का जब उसने प्रयत्न किया तो फिसल कर और 
भो गहराई में ज्ञा पड़ा; आज्ञ फा युग टसक्री श्रसफलता की 
घोषणा खुले-आम कर रहा है । 


र्थियों ह] मर े [कप € 
विद्यार्थियों का अपने देश के प्रति कर्तव्य 

इस समय भारत पराधीन देश है। इसलिए अपने देश को 
अपना कहने का साहस भी बहुतों में नहीं दिखाई पड़ता । ऐसे 
लोग शासक-वर्ग की मुखमुद्रा के अनुसार श्रपने कतेव्यों का रूप 
स्थिर करते हैं । ज्ञिस वात से उनके मुख पर शाबाशी का भाव 
दिखाई पड़े, वही करना और वही कह्दना वे वेदशास्त्रानुमोदित 
मानते हैं। जिस कार्य से उनके ललाट पर बल पड़ने की संभावना 
होती है, उसे वे गर्हित और त्याज्य मानने में सकुचाते नहीं। ऐसे 
ही लोगों की मान्यता है कि विद्यार्थी और देश दो विरोधी सिरे 
हैं, जिनका सम्मिलन नहीं हो सकता । इसलिए विद्यार्थियों का 
अपने देश के प्रति कोई कतेब्य हो सकता है, यह बात सोचना भी 
असंगत है। पर ऐसे लोग ईश्वरीय नियम और प्राणी-स्वभाव 
दोनों की अवहेलना करते हैं, यह प्राकृतिक सिद्धान्त है कि जो 
देश में जन्‍्मा है, जहाँ रहा-सहा और बड़ा हुआ है, वह देश श्रन्य 
देशों की अपेक्ता उसे श्रधिक प्रिय होता है। तभी तो मरुस्थल या 
हिमानी प्रदेशों के रहने वाले भी अपनी जन्मभूभि के प्रति उतने 
ही सुकुमार भाव रखते हैं, उतने ही कोमल गीत गाते हैं, जितने 
हरेभरे ओर उदेर प्रदेशों के लोग। यही क्‍यों, पशु-पत्तियों श्रौर 
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यृत्षों तक में स्वदेश-प्रेम देखा ज्ञाता है। हिमालय के याक को 
किसी ने गंगा-यमुना फे दोआब में क्रीड़ा करते देखा है ? आप 
दरभंगा की श्रमराई से एक आम फे पोधे को लेकर दार्भिलिंग के 
शिखर पर भले ही लगा दें, पर क्या वहाँ वह उसी तरह प्रसन्‍न 
और पुष्पित होगा ? इसलिए विद्यार्थियों का महान से महान जो 
कतेव्य होना चाहिए वह्‌ देश के प्रति हो । वे अपने उद्धार फे लिए 
चाहे विद्योपाजेन करें या न करें, पर देश के उद्धार के लिए उन्हें 
विद्योपाजेन करना ही चाहिए। उन्हें अपने स्वार्था को देश के 
स्वार्थों का विरोधी नहीं समझना चाहिए | उन्हें अपनी विद्या से 
यह सदबुद्धि लेनी चाहिए कि देश हमारा परम चिन्तनीय विषय 
है। जहाँ हमारे ओर देश के स्वार्था में विरोध का अवसर आा 
जाय, वहाँ देश के स्वार्थ को तरजीह देने में हो हमारी विद्या बुद्धि 
की साथकता है। मद्दात्मा गांवी का कथन है कि हमें पहले “देश 
के राजनीतिक जीवन और संस्थाओं में धार्मिकता अर्थात्‌ कतैव्य- 

भाव को मिला देना होगा । उस समय विद्यार्थी लोग राजनीतिक 

यातों से भाग न सकेंगे, उनके लिए राजनीति भी उतनी ही श्राव- 
श्यक है जितना कि धर्म ( बतेब्य ) आवश्यक है ।'! अतः विद्या- 

मथिंयों के लिए अपना देश न तो अपरिचित ओर अजनबी रहना 

चाहिए, ओर न उन्हें देश-संबंधी जानकारी से अनभिज्ञ रहना 

चाहिए। क्योंकि जिससे परिचय नहीं होगा, उसके प्रति वे क्या 

कतेब्य-पालन कर सकेंगे ? 

संप्रति भारतीय विद्यार्थियों में देश के प्रति कतेब्यभावना के 

अभाव का कारण ऊपर लिखा गया है। इसका एक दसरा कारण 

भी है, ओर वह है शिक्षाप्रणाली । हमारे प्राचीन तत्वदर्शी ऋषियों 

ने शिक्षा का चरम उद्देश्य श्रात्मज्ञान बताया था | उसके अभाव 
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में ज्ञानभंडार पर अधिकार कर लेना भी गधे का पुराण ढोने के 
बराबर ही माना था। एक श्राधुनिक तत्वदर्शी मिस्टर हक्सले का 
भी कहना है कि, “चरित्र-गठन और उसका विकास करना ही 
शिक्षा का उद्देश्य है।” पर आजकल हम लोगों ने शिक्षा को 
जीविका का साधन बना रक्‍्खा है। फलत: हमारे विद्यार्थी विदेशी 
सरकार रूपी मशीन को चलाने के लिए पुरजे बनकर निकलते हैं। 
विद्यार्थी-जीवन में देश की आत्मा के दशन करने को उन्हें अवसर 
कहाँ ? और जीवन में प्रवेश कर लेने पर अपनी दद्रपूर्ति के 
कठिन परिश्रम में लग जाना पड़ता है । वर्तमान लंबी जीवनयात्रा 
में देश के लिए कहीं स्थान नहीं है । 

यह अवस्था बड़ी शोचनीय और दयनीय है, पर इसे मिटाना 
होगा और विद्यार्थियों को इसी प्रकार अपने देश के प्रति कतेब्यों 
को जानना होगा, जिस प्रकार वे माता-पिता के प्रति कतेव्यों का 
ध्यान रखते हैं। माता ने हमें ऐदा किया, दूध पिलाया और पाल- 
पोसकर बड़ा किया है । पिता ने हमें अपने प्यार और दुलार की 
छाया में रक्खा है, कोई कष्ट नहीं होने दिया। इसीलिए न कि उनके 
प्रति हमारे कुछ कतंव्य--ओर पत्ित्र कतेव्य हैं ? हमारी जननी 
जन्म-भूमि ने भी तो अपने अन्न-जल से हमारे शरीर का पोषण 
किया है, उसी की पावन गोद में हम खेल-खेलकर बड़े हुए हैं, 
उसी के जलवायु से हमारा यह शरीर नीरोग आ्रोर स्वस्थ रहता है, 
तो क्या हमारा उसके प्रति कुद्ध भी कतेव्य नहीं है ? क्या उसके कष्ट 
ओर सुख-दुख के प्रति हमें एकदम उदासीन रहना चाहिए ! 
कदापि नहीं, वह तो हमारे लिए माता-पिता से भी बढ़कर पूज्य 
है, पितामह और माठामही से भी अधिक आदर की वस्तु है, 
क्योंकि उसके न केवल हमीं ऋणी हैं, वरन्‌ हमारे माता-पिता, 
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वितामह ओर मातामही भो हैं। उसने युगयुगान्तर से हमारे 
पूवेपुरुषों को अपने वक्त:स्थल पर धारण शिया है, उनका लालन- 
पालन किया है, उन्हें सब प्रकार की सुविधाएँ दी हैं । 

हमारी जब जो इच्छाएँ थीं हमारे पिता और पितामह की जो 
आवश्यकताएँ थीं, उन्हें हमारी जन्मभूमि ने पूर्ण किया है। इसलिए 
हमारा सर्वप्रथम कतंव्य है कि हम अपने देश की आवश्यकताश्रों 
का ज्ञान प्राप्त करें, उसके ध्रभावों पर ध्यान दें, और उनकी पूर्ति 
में अगर हो सफे तो अपने जीवन को उत्सगे करने से बाज न 
आएँ । विनय और कतेव्यपालन तो विद्यार्थियों का विशेष धर्म है। 
गृहस्थी के जंजाल में फँसे हुए लोगों से न देश को बहुत आशा 
ही हो सकती है और न वे उसके आह्वान का प्रत्युत्तर ही पूरी 
तरह दे सकते हैं । प्रत्येक देश के नोजबान विद्यार्थी ही उसके 
भाग्यविधाता होते हैं, उन्हीं की ओर देश की आँखें लगी रहती 
हैं। यदि विद्यार्थी ही यह पूछने लगें कि हमें अपने देश के लिए क्या 
करना चाहिए तो उत्तर देने का भार न्‍्यायतः किसके सिर होगा ? 

गाय से कौन कहने जाता है, कि बछड़े को दूध पिलाना उसका 
धम है। चन्द्रमा से कौन कहने जाता है कि नियत समय पर उदिति 
होकर दुनियाँ के नेत्रों को शीतल करना उसका कतब्य है? फिर 
विद्यार्थियों से कौन कहने आए कि देश के सुख-दुःख का उत्तर- 
दायित्व उनके ऊपर है ? अपने नेसर्गिक कतेव्यों तथा अधिकारों 
का ज्ञान प्रत्येक को स्वतः दोना चाहिए । वह देश ओर वे विद्यार्थी 
दोनों भाग्यहीन हैं, जहाँ परस्पर के कतेव्यों और अधिकारों का 
ज्ञान किसी तीसरे को कराना पड़ता हे। स्वतन्त्र देशों में तो 
वातावरण ही ऐसा होता है, कि कतेव्य और श्रधिकारों का ज्ञान 
विद्यार्थियों को श्वास-प्रक्रिया के साथ होता रददता है! परानत्री 
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भारत में देश का नाम लेना प्लेग के कीटाणुओं के संसग में श्राने 
के सदृश गिना जाता हैं । 

सोचने की बात है कि यदि विद्यार्थी ही शिवान्ी और प्रताप, 
“बन्दा ब्रागी और मीरकासिम बनने के स्वप्न नहीं देखेंगे तो श्रौर 
कौन देखेगा ? गोखले बनऋर देश का हित-चिन्तन उन्हीं को तो 
करना है। तिलक बनकर देश के उद्धार का बीड़ा वही तो उठाने 
वाले हैं। मालबीय बनकर विद्या की गहरी नींव उन्हीं को तो 
खोदनी हैँ । राममोहनराय बनकर सामाज्जिक-संस्क्ार का कार्ये- 
भार कोन सेभालेगा ? देश को गरीबी के प्रेत से बचाने की शक्ति 
क्रिस में है ? कौन अज्ञान का ऑधेरा हटाकर ज्ञान का स्वणेलोक 
फेलाएगा ? गांधी और नेहरू के बताए हुए कंटकाकीण पथ को 
निष्कंटक राजमार्ग में परिवर्तित करने का ठेका सित्रा विद्यार्थियों 
के ओर कोई नहीं ले सकता, किसी में वेसी क्षमता और योग्यता 
नहीं है । 

न देश कोई होवा है, न देशप्रेम कोई बीमारी । विद्यार्थियों को 
उनसे भयभीत न होना चाहिए। देश के प्रति कतेव्य पालन 
करने में अगर राजनीति बीच में आती हो तो भो कतेव्यपूर्ति से 
विचलित नहीं होना चाहिए। कतंब्य कभी फूलों की सेज् नहीं 
होता । सरल कत व्य पत्थर से अधिक कठोर होता है । पर उसकी 
कठोरता से डरने वाले को कत व्यपरायणता के यश को पुष्पमाला 
प्राप्त नहीं होती । देश के श्रति कत व्य-पालन करना तो कठोरतर 
काय हैं--ओर भारत की वर्तमान स्थिति में तो कठोरतम हैं। 
आशा है इस सर्वोच्र परी्षा में देश के विद्यार्थी श्रवश्य उत्तीर्ण 
होंगे । उन्हीं की ओर सब्रकी आँखें लगी हैं । 
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जितने काम हैं धीरज से ही अच्छे होते हैं. । व्यप्रता प्रत्येक 
कार्य को बिगाड़ डालती है। कह्दा भी है कि जल्दी का काम शेतान 
का होता है । जिसमें थेये नहीं वह थोड़ी सी बात में ही घबरा 
जाता है और जब तक काये पूर्ण हो उस समय को प्रतीज्षा में 
संतोषपूर्वक बेठा नहीं रहता । काये विशेष की पूर्ति के लिए समय 
की (विशेष मात्रा दरकार होती है, पर व्यप्र स्वभाव वाले लोग 
अधीर हो उठते हैं, और उतना समय लगाना नहीं चाहते। 
'फल यह होता है कि उनका काम कभी बनता नहीं । उन्हें अपने 
उद्दे श्य में कभी सफलता प्राप्त नहीं होती । ऐसे हो लोगों को लक्ष्य 
करके नीतिकारों ने लिखा है कि “माली सीचें सो घड़ा ऋतु आये 
कल होय ।” अगर ऐसा होता कि व्यप्रता करने से भी कोई काये 
स्वाभाविक होता, तो फलों के लिए एक विशेष ऋतु की प्रतीक्षा 
क्यों करनी पड़ती । जल से सींच देने ओर अधिकराधिक खाद दे 
देने से ही अभिलाषा पूर्ण हो ज्ञाती, पर नहीं माली फे हज़ार बड़ा 
पानी और सौ गुनी खाद देने पर भी विना समय से कुछ नहीं 
होता । यही प्राकृतिक नियम है । इस के विपरीत कुछ हो दी 
नहीं सकता। 

माता के झदर में बच्चे को नो महीना रहना पड़ता है, यह 
श्राकृतिक नियम है । यदि अवधि पर्ण होने से पवे बच्चे की उत्पत्ति 
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होती है, तो वह अस्वाभाविक है और उसका परिणाम बड़ा खतर- 
नाक होता है। बच्चे और माता दोनों का जीवन, इस असामयिक 
घटना के फलस्वरूप, विपत्ति में पड़ जाता है। 

एक चित्रकार व मूर्तिकार को लोजिए, और देखिए वे कितने 
धेये और संलग्नता से अपने काम में लगे रहते हैं। यदि वे 
तनिक भी ऊबर जाँय, और शीघ्रता के कारण उनका हाथ ज़रा भी 
बेकाबू हो जाय, तो उनकी महीनों और वर्षो को करी-कराई तमाम 
मेहनत पर पानी फिर ज्ञाय | वास्तव में सच्चा कलाकार वही होता 
है ज्ञो योगियों कौ समाधि के से मनोयोग के साथ अपनी साधना 
में लीन रहता है ओर तभी अमर-क्ृति पुरुषों की श्रेणी में बेठने 
का उसे सुयोग प्राप्त होता है। जो श्रधीर है, व्यप्न है उसके आरंभ 
किए हुए काये पूर्ण होने ही मुश्किल होते हैं, और यदि किसी समय 
पूण हो भी जाँय तो उनमें वह सोंद्य श्रौर बड़ मार्मिकता नहीं होती। 
हो भी कहाँ से, जहाँ मनोयोग का अभाव रहा है, हृदय की समस्त 
चितवृत्तियों से काम नहीं लिया गया है, जहाँ कार्य को क्रिसी 
तरह शीघ्र से शीघ्र पूरा करके भारमुक्त होने ही का भाव विद्यमान 
है, वहाँ सोंदय का अस्तित्व हो ही केसे सकता है ? ग्ृहिणी, माता 
अथवा बहन के हाथ के भोजन में, रूखा-सूखा होने पर भी, कितना 
आनन्द और स्वाद आता है? होटल के, या नौकरों के परोसे 
हुए, पड़रस व्यंत्ञनां में भी क्या वही स्वाद आता है ? कदापि 
नहीं | आ्राए भी कप्ते ? माँ और बहन की चितवत्तियों का समस्त 
रस भी तो उसके प्राकृतिक स्वाद को, अनन्त गुना कर देता है। 
नोकर के पकाये भोजन में उसे ढँढना ब्यर्थ है। कला का श्राधार 
प्रेम और सोहादें है । पसे के लिए कला या सौंदर्य की उत्पत्ति 
नहीं होती । क्योंकि कला और सोंदये श्रनन्‍्त साधना के फल्ल हैं। 
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माइकेल ऐंजेलों एक बार एक मूर्ति तेयार कर रहा था। उसी 
समय उसका एक मित्र उससे मिलने आया | कुछ दिन बाद वही 
मित्र फिर आया और तब भी ऐंजेलो उसी मूर्ति में लगा हुआ 
था। उसके मित्र ने मूर्ति की ओर देखकर कहा, “आप लगे तो 
उसी मूर्ति में हैं, पर पहले से तो इसमें कोई विशेष परिवतेन नहीं 
मालूम होता । शायद आपने कुछ किया नहीं है ?” शिल्पकार ने 
उत्तर रिया, “क्रिया क्यों नहीं, मेने इस भाग पर फिर से हाथ 
'फेरा है, और इस भाग को चिकनाया है। इस स्तायु को कम 
किया और इसको बनाया है। इस अधर को अधिक भाव-सूचक 
किया है. और इस अवयव के सौप्ठव को स॒धारा है ।” मित्र ने 
कहा, “यह तो ठीक है, पर ये सब छोटी छोटी बातें हैं ।” ऐश्लिलो 
उत्तर दिया, “ऐसा भले द्वी द्वो पर याद रकथो क्रि बहुत सी 
छोटी-छोटी बातों से ही एक बड़ी बात बनती है और एक बड़ी 
चात छोटी बात नहीं है।” ऐंजेलो का कथन बिलकुल ठीक था 
कि हर एक कार्य धीरे-धीरे दी होता है। धीरे-धीरे, और मनोयोग 
पूवेक, करने ही से किसी काये में उत्तमता और परिपूरणता का 
समावेश होता है। 

मनुष्य प्रत्येक वस्तु में दो बाते खोजता है, एक सुन्दरता और 
दूसरी उपयोगिता । यही मानो उसकी प्रत्येक काय के लिए परि- 
पू्णाता की कसौटी है। इनका समावेश अधीर पुरुष के हाथों 
फम्मी हुआ हो, ऐसा देखा नहीं गया । कोई भी काये, कोई 
भी वस्तु जिसमें उपयुक्त दो या उनमें से कोई एक गुण भी 
विद्यमान हो तो वह इस बात की प्रत्यक्ष प्रमाण होगी कि उसके 
निर्माण में घेये और मनोयोग से काम लिया गया है। 

अघीर युवक अपने रोगी भाई की चारपाई पर सिर रखकर 


स्णछ कारज धीरे होत है काहे होत अघोर 


निराशाजनक स्वर में रोता है कि हाय यह केसे श्रच्छा होगा! 
बीमारी ने तो इसके स्त्रास्थ्य को धीरे-धीरे खा लिया है। परदेश 
में मेरा एक-मात्र यद्दी सद्वारा है। में माता-पिता को क्‍या उत्तर 
दूँगा । इस दवाई से तो बोमारो चोंटी की चाल से भी इससे दूर 
नहीं होती । जब कि धरयवान वृद्ध अपने घर में आग लग ज्ञाने पर 
और कुआँ दूर द्ोने पर भी हिम्मत नहीं हारता; अधीर नहीं होता। 
बड़ी तत्परता से घड़े पर घड़े लाकर ध्यग में डालता है। 
ऊपर के दो उदाहरण यह बतलाने के लिए पर्याप्त हैं कि 
अधीर युवक के भाई का क्‍या होगा ? तथा धेयवान बृद्ध के धर में 
कुछ शेष बचेगा क्रि नहीं ? निश्चय ही अधीर युवक चींटी की चाल 
से बीमारी को हटानेवाली दवाई के परिणाम की प्रतीक्षा नहीं 
रेगा | फलत: काम और विगाड़ देगा। भाई को भी संभव्र है खो 
बठे । जब कि लगन का पक्का बुड़ढ़ा हिम्मत न हार कर बरावर 
कुएँ से पानी लाता रहेगा और आग में भोंकता रहेगा। 
अगर तेज़ आग है तो भी कुद न कुछ तो वह कम होती द्वी रहेगी, 
और श्रगर साधारण है तो बुक ही जञायगी । और यह भी संभव 
है कि थोड़ी देर में उसकी सहायता को भी कोई आ पहुँचे। कहा 
भी है कि परमात्मा उनकी सहायता करता है ज्ञो अपने काये में 
तत्पर रहते हैं । 
अतः अधीरता और व्यग्रता को अपने पास फटकने नहीं देना 
चाहिए, क्योंकि उनका संस्तगे कार्य को पूर्ति में वाधक होता है। 
जितने काय परिपूर्ण और सफल दृष्टिगोचर होते हैं, उनके पोषण 
में धेये का सुधात्तिचन श्रवश्य हुआ है। उनकी परिपूर्णता भौर 
सफलता ही इसका सब्रसे बड़ा प्रमाण है । इससे यह्द भी तात्पये 
नहीं है कि काये करने में कछुए की गति क्रा अनुसरण किया 
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ज्ञाय | वह तो आलस्य होगा। श्रपने बल के अनुसार स्वाभाविक 
त्वरा तो प्रत्येक काय के लिए श्रपेज्षित है, पर त्वरा के साथ 
व्यप्रता को एक आसन पर बठाना, या त्वरा का स्थान व्यप्रता को 
दे देना ही हानिकर है। त्वरा स्वस्थता की परिचायकह है, ब्यप्रता 
विकार की मूर्ति है। दोनों को एक सममना श्रान्ति है। 

बनने की सीमा पर आये हुए कार्य बिगड़ ज्ञाते हैं, उनका 
उत्तरदायित्व त्वरा पर नहीं, इसी व्यग्रता और अधीरता के कंधों 
पर है। त्वरा अपने हाथों से बलेंस ब्रिगड़ने नहीं देती, वह तो 
हमारी शक्ति और पहुँच फे सहयोग को लेकर श्रग्नसर होती है । 
अधीरता सब तरह का अवलंब त्याग कर, बुद्धि, शक्ति ओर विवेक 
का हाथ छोड़कर, अन्धी होऋर दोड़ती है। उसका परिणाम शधे 
मुँह गिरने के सिवा ओर हो ही कया सकता है ? इसलिए चलो, 
सब लोग अपने समय-विभाग के ऊपर यह मोटो लिख रखें कि 
“कारज् धीरे होत है, काहे होत अधीर” ताकि कभी व्यग्रता के 
चक्कर में पड़फ़र अपनी सफलता को सन्दिग्ध न द्वोने दें। हर 
समय दरणष्टि में रहने से यह आदशवाक्य कतेव्यपूर्ति में सहायता 
करेगा। जीवन के जटिल पथ पर जाने के लिए यह एक शुभ ओर 
श्रनुकूल प्रह से कम नहीं है । 


निज कारण दुख ना सहो, सहो पराये काज 


जो जितना बड़ा है उसके सिर पर उतनी ही भारी ज़िम्मेदारी 
होती है, यह मानी हुई बात है। ईश्वर चराचर जगत का स्व्रामी 
है। उसी से यह्‌ आशा भी की जाती है कि वह सब की खबर ले | 
दुनियाँ भर का भार उप्ती के कन्वों पर है । इसी तरह मनुष्य 
समस्त प्राणियों में बड़ा है। उसकी समता डिद्या-बुद्धि, धन-वैभव, 
शक्ति-सामथ्य में और कोई दूसरा प्राणी नहीं कर सकता । रसश्री 
ज़िम्मेदारी भी स्व्रभावतः और सब प्राणियों की अपेक्षा अधिक है। 
अपने पद के बड़प्पन की रक्षा के लिए उसे शेष प्राणिसमाज्ञ के 
सुख-दुख का उत्तरदायी होना ह्वी पड़ेगा । अपने इस उत्तर-दायित्व 
से वह तब तक भाग नहीं सकता जब तक वह किसी दूसरे को 
अपना स्थानापन्न नहीं बना देता। यह नहीं हो सकता कि वह 
मनुप्यत्व का तो दावा करता रहे, और अपने सवा में ही लगा 
रहे । भला जिसमें परोपकार की भावना का पशुश्रों की तरह अभाव 
हो उसे मनुष्य कोन कहेेगा ? 

मनुष्य शब्द के साथ समाज जुड़ा हुआ है । बिना सामाजिकता 
के मनुष्यता की कल्पना ही नहीं हो सकती । यह सामाजिक 
भावना ही हमें बताती है कि मनुष्य के कतंब्य पशु-पत्तियों से 
भिन्न ओर व्यापक हैं। उसका काम स्त्राथ की संकृचित नीति से 
नहीं चल सकता | पशु-पक्ती तो केवल अपने लिए ही जी सकते हैं, 


जड़ 
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पर मनुष्य की मनुष्यता इसी में है कि वह दूसरी के लिए जीना 
सीखे । अपने लिए दुःख सहना तो कोई प्रशंसा की बात नहीं है; 
जो दूसरों के लिए दुःख सहता है वह्दी यथाथ में प्रशंसनीय है। हम 
रामचन्द्र का इतना आदर क्यों करते हैं ? हम कृष्ण को आदश 
पुरुष क्यों मानते हैं ! हम बुद्ध की पूजा क्‍यों करते हैं । इसीलिए 
न #ि उममें दूसरों के लिए दुःख सहने को महान क्षमता थी। 
वे हमारे सामने परोपकार के कितने उच्च आदशे रख गये हैं ? 

परिवार का जो बड़ा-वृढ़ा होता है, उसी का आदर-मान सबसे 
अधिक हुआ करता है । इसका कारण क्या है ? यही कि उसी को 
सब लोगों के सुख-दुख की चिन्ता हती है। वाकी सत्र लोग तो 
दिन में मजे से हँसते-खेलते हैं. और रात को पेर फेलाकर सोते 
है, क्योंकि उनके सिर पर कोई दायित्व नहीं है । इसके विपरीत 
बड़े-बूढ़े को बात-बात की फिक्र सताती रहती है। उसके कट्ठों की 
गिनती नहीं है। इन कष्टों से अगर वह चाहे तो अनायास मुक्ति 
पा सकता है, क्योंकि वह जो कुछ कष्ट उठाता है अपने लिए नहीं। 
लेकिन श्रगर वह ऐसा करने लगे तो उसका आदर-मान कहाँ रहे ? 
उसका सारा महत्व तो दूसरों के लिए दुःख उठाने में ही है । 

कुछ लोग कहते हैं कि 'ज्ञो सत्र के द्वित में तत्पर रहते हैं वे 
किसी के भी द्ितसाधन में सफल नहीं हो पाते / उनका आशय 


डा 


परोपकार से बिलकुल दूर हो ज्ञाने का तो नहीं होता पर 'बसुधेत 
कुटुम्बकम! को वे अ्रव्यवद्दायें बताते हैं । वे यह कहते हैं कि अपने 
निकटवर्ती लोगों के उपकार में लगना ज्यादा अच्छा है। तत्र हम 
उन्हें कुछ लाभ भी पहुँचा सकेंगे। श्रगर दुनियाँ के द्वितन्साथन का 
ठेका अपने प्विर पर ले लेगे तोनतो हम उसे पूरा कर पायेंगे 
और न अपने पड़ोसियों के प्रति अपने कतंत््य का पालन करेंगे। 
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कार की सीमा रक्खेगा ? तत्र तो उप्तक्ना उपकार ही नहीं होगा । 
उपकार का क्षेत्र तो स्व! से बहुत आगे है। तभी तो ईप्तामसीह 
ने कहा है--'तेरा पड़ोसी वही है, जिसके साथ तू उपकार करे | 
अगर ऐसा न माना जाय तो दुनियाँ में एकान्त स्त्रार्थी कोई 
मिलेगा ही नहों । चोर ओर डाकू भो तो केत्रज्ञ अपने लिए चोरी 
और डकेती नहीं करते । वे भी अपने बाल-बच्चों और प्रियज्ञनों 
के उदरपोषणा का ध्यान रखते हैं । उनकी रक्षा के निमित्त ही वे 
यह सत्र कुक्ृत्य करते हैं । तो उन्हें भी क्‍यों न परोपकारी कहा 
जाय ? वास्तव में परोपकार का क्षेत्र वहाँ से आरंभ होता है जहाँ 
स्वकीयता का अन्त हो जाता है। जहाँ तक परिचय और अपना- 
पन है वहाँ तक सोने को वर्षा करना ओर अपना रक्त बद्राना थोड़ी 
सी उदारता भले ही हो पर परोपकार नहीं है। यही क्यों, स्वार्थबुद्धि 
से क्रिया गया परोपकार भो स्वाथे दी माना जाता है। इसलिए परोप- 
कार में अपनापन ओर स्त्रार्थभावना का एकदम त्याग होना चाहिए । 
हमें पराथ का अपना दृष्टिकोण इसलिए व्यापक करना चाहिए 
कि अपनी रक्षा कुटुंब से है, कुटुंब की रक्षा जाति से है, ज्ञाति की 
रक्ता देश से है, देश की रक्षा मनुष्य ज्ञाति की रक्षा से है श्रौर 
मनुष्य जाति की रक्षा दुनियाँ के कायम रहने से है। इसीलिए 
हमारा प्राणी-मात्र के लिए दुःख सदन करना, उनके हितों में प्रयत्न- 
शील होना ही एक आदश होना चाद्विए। दुनियाँ में मद्दापुरुषों के 
ऐसे अनेक उदाहरण मिलते हैं, जिन्होंने कुटुंब के हित को देश 
के ऊपर वलिदान कर दिया है। रोम राज्य की रक्षा के लिए वहाँ 
के एक कांसल ने अपने एकलोते पुत्र को मृत्युदंड की आज्ञा दी 
थी । कार्थेज् की रक्षा के लिए जहाज़ों के रस्से बनाने के हेतु वहाँ 
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की स्त्रियों ने अपने सुन्दर वाल कतर दिये थे। उदयसिंह की रक्षा 
के लिए पन्ना ने अपने पुत्र का बलिदान करा दिया था और एक 
आँसू नहीं गिराया था। इससे भो आगे बढ़कर महात्मा ईसा ने 
मनुष्य जाति के कल्याण के लिए अपने आपको शूली पर चढ़वाया 
था, भगवान्‌ बुद्ध ने प्राणीमात्र को अपने दृष्टिकोण के भीतर 
रक्‍खा था। उनकी मद्दान तपश्चर्या का उद्द श्य केवल मनुष्य-जाति 
की ही सुख-संपन्‍नता नहीं थी, वरन्‌ अखिल ज्ञीवधारियों की । 

यों तो सदा से ही स्वार्थ और परार्थ का युद्ध चला आया है। 
स्वाथे का फल, तात्कालिक-ल।भ, आदमियों के ऊपर जल्दी मोहनी 
डाल देता है। आपने जाकर कुछ करेंसी नोट न्यायाधीश की जेब 
में डाल दिये, तत्काल मुकद्दमे का फंसला आपके पक्ष में हो गया । 
लेकिन परारथ का फल न तो इतनी जल्दी मिलता है और न इस 
प्रकार प्रत्यक्ष रूप से | यह तो 'नेकी कर और कुएँ में डाल' है । 
इसलिए दुनियाँ में अगर स्व्रार्थ का ही बाज़ार गरम देख पढ़े तो 
कोई आश्चर्य को बात नहीं। एक बात और है। आज्ञ-कल की 
सभ्यता स्वरा की प्रज्ञा भी करती है। प्राचीनकराल में जहां 
परोपकार और आतिश्य परम-धर्म माने जाते थे, वहाँ आज उन्हें 
फिज़ूल-खर्ची श्रौर मूखेता सममा ज्ञाता है। इसीलिए श्रज्-कल 
भोगविलास की ओर लोगों की इस कदर रुचि है। सादगी और 
सरलता को कोई जानता ही नहीं । सारा धनवेभत्र अपने उपयोग 
में ही लगा लेने को चेष्टा बलवती हो रही है । 

आज भी जो यह जानते हैं कि दुनियाँ के हित में ही हमारा 
हित है, इन मोगविलास और स्वार्थ-साथना से कभी आत्मा को 
शान्ति और सन्तोष नहीं मिल सकते, वे श्रव तक दूसरों के लिए 
जीते ओर दूसरों के लिए मरते हैं। वे स्वरा फे तात्कालिक फल 
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के क्षणिकर आनन्द में नहीं भूलते । वे तो परोपकार के चिरस्थायी 
सन्‍्तोष से ही तृप्ति पाते हैं। उनका प्रत्येक काये संसार की 
कल्याण-कामना से प्रेरित होता है। जत्र स्वयं प्रथ्वी के प्रयत्न सृष्टि 
की रक्षा के लिए हैं, जब सूये का उदय और अस्त संसार-संचालन 
में योग देने के लिए ही है, जब पवन और बादल अपने निन्नी 
स्वा्थों के लिए कष्ट सहन नहीं करते, जब वृत्त ओर लताएँ परो- 
पकार में ही सुख मानते हैं, जब पशु-पत्तियों में भी इस वृत्ति का 
विकास देखा जाता है, तब मनुष्य ही उससे अपने को वंचित क्रिस 
प्रकार करे। जड़ ओर चेतन प्रकृति और प्राणियों से मनुष्य को 
ऊँचा आदश सामने रखना पड़ेगा। वह अपने को उच्च ओर सब 
से समथ सम्रकता है तो उसझी रक्षा का भार भो उप्ती पर है। 

इसके अतिरिक्त दूसरों के लिए कष्ट सहन करने में जो मान- 
सिक्र संतोष ओर सुख होता है वह अपूर्य है और वही मनुष्य को 
पराथे में लगाने के लिए काफी है। दूसरे उदाहरणों और धमेशाश्र 
के उपदेश वाक्यों की इसके लिए कोई विशेष आवश्यकता नहीं 
है । श्रपनी अन्तरात्मा जिस काम के करने में उच्चता और गौरव 
माने बही परम धर्म है। और यह तमाम दुनियाँ के अनुभव की 
बात है कि परदुःख-कातर शिवि और दधीचि की तरह दूसरों फे 
कष्ट के लिए अपने प्रार्णों को तृणवत्‌ समभनेवाले; इस उच्चता 
ओर गौरव का मूल्य समभते थे । यदि ऐसा न होता दूसरों के 
लिए मद्दान से महान त्याग वे हँमते-हँसते केसे कर जाते ! इस 
अमूल्य अ्रध्यात्मिक आनन्द से परोपकार की मूर्ति सदा प्रकाशमान 
है । ज्ञान और तक का दीपक जलाकर उस्ले प्रत्यक्ष करने की 
कोई ज़रूरत नहीं है । 
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सच है, मूखेता ओर विद्वत्ता का साइनब्रो्ड तो क्रिसी के 
चेहरे पर लगा नहीं होता । न मूर्ख के सींग-पुँछ जंसी कोई 
विशेषता होती है, जिससे विद्वान्‌ वंचित रहता हो । मतलब यह्‌ 
है कि देखने में दोनों समान होते हैं । कौवा और कोयल दोनों ही 
पत्ती हैं । रंग में तो गहरी समानता है | इस दृष्टि से उनमें कुछ 
भो भेद नहीं है । पर अ्रवसर आते ही उनका भेद खुल जाता हे । 
जहाँ बसन्‍्त का आगमन हुआ कि कोयल को कोवे से प्रथक्‌ 
सममने में कोई कठिनाई नहीं पड़ती | कोयल का मीठा-रसीला 
कंठस्वर उसके अध्तित्व को साफ़ गवाडी देता है । कोवा कोयलों 
में तभी तक खप सकता है जब तक वह अपने कंठ को न खोले । 
वाणी उन दोनों फे भेद को बताने के लिए काफी है| कोचे और 
कोयल को भाँति मूर्ख ओर विद्वान्‌ का विवेक भी उनकी वाणी 
द्वारा होता है। जब तक वे बोलते नहीं तभी तक उनमें समानता 
है। जहाँ उनकी वाणो श्रोताओं के कानों तक पहुँची कि मूखे 
और विद्वान का अन्दाज्ञा लग जाता है। 
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वाणी मनुष्य के हृदय-कमल का सोरभ है। जिसका हृदय 
जितना ही शुद्ध, निमेल और सुगन्वित होगा उसकी वाणी का 
सोरभ भी उतना ही हृदयहारी होगा। जिसकी विचारधारा जितनी 
ही स्त्रच्छ और गंभीर होगी, उसकी वाणी उतनी ही नपी-तुज्ञी 
ओर यथाथेता की तह तक पहुँचने वाली द्वोगी । सुनते ही लोग 
उसके ऊपर श्रद्धा ओर विश्वास करने लगेंगे। ठसे अपना विज्ञापन 
करने की आवश्यकता न होगी, न उनके लिए किसी दूसरे को 
डॉडी पिटवानी पड़ेगी । वह यदि एकरान्त में भी बेठ ज्ञायगा श्रोर 
अपनी कथा आरंभ कर देगा तो, हरिण की कस्तूरी की तरह, 
दुनियाँ उससे स्वतः परिचित हो जावेगी। स्वामी विवेकानन्द ने 
अमरीका की गलियों में कब अपनी विद्वत्ता और वाक॒पढुता का 
विज्ञापन किया था ? अ्रपरिचित अज्ञात देश में उन्हें कौन ज्ञानता 
था ? उन्हें नजाने; पर उनकी अम्ृतवर्षिणी वकतृता को तो सब 
जानते थे ! उससे कोई अपरिचित न था। वह तो सीधी श्रोताओं 
के हृदय के भीतर चली ज्ञाती थी, क्योंकि मनुष्य की वाणी ही 
तो उसका सर्वोत्तम परिचय है । कारण, क्लि विचारधारा ही तो 
मनुष्य का व्यक्तित्व है और उस विचारधारा प्राण का शरीर वाणी 
है । उनकी वाणी द्वारा जमाई हुई विद्धत्ता की छाप अब तक दुनियाँ 
में कायम है । 
उधर गला फाड़-फाड़ कर चिल्लाने वालों की दुनियाँ में कमी 
नहीं है। “पर उपदेश कुशल बहुतेरे' कहकर गोस्वामी जी ने ऐसे 
ही उद्भट वक्ताओं की ओर संकेत किया था। उनका काम ही गला 
फाड़ना है। सुबह को, शाम को, सड़क पर, चोराहों पर, जहाँ 
चार आदमियों को खड़ा देखा वहाँ अपना वक्तव्य आरंभ कर 
दिया । किसी दूसरे नगर में किसी आवश्यक कार्य से पहुँच गये तो 
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लगे-हवार्थों एक विज्ञापन छपवाकर बँटवा दिया । वहाँ भी प्लेटफार्म 
पर उछलने, कूदने ओर दहाड़ने लगे। विद्वता का ठेका ही तो 
इन्होंने ले रक्खा है। इनके ग्जन को संसार को मुख समभने का 
स्वत्वाधिकार प्राप्त है और यह उसे भरसक काम में लाने को सदा 
कटिवद्ध रहते हैं। फिर भी घर से वाहर कदम दीजिए, इन्हें कोई 
नहीं जानता | किसी को श्रद्धा को इन्होंने अपनी अमूल्य सेवा 
द्वारा खरीद नहीं पाया । क्या दुनियाँ अंधी और बहरी दोनों हैं । 
क्या वह सद्दा इसी उपेक्षा ओर कृतन्नता का बर्ताव करतो है ? नहीं, 
ऐसा तो नहीं है । दुनियाँ इन “अपने मुँड मियाँ मिठुठ ओं” को खूब 
पहचानती है । यदि न भी पहचाने तो श्रद्धा और भक्ति, प्रेम और 
पूजा इतने सस्ते ओर तुच्छ नहीं हैं कि जहाँ-तहाँ लुटाये जाँय । 

विद्वान अपनी वोली से ही पहचान लिए जाते हैं | वे द्विप ही 
केसे सकते हैं ? क्‍्यांकि 'कहिव सुनित्रो देखित्रो रसिकरन को कु 
और” । उनका वाणीविलास कुछ अपूर्व ही होता है। मिश्री की 
मिठास ज़ग्रान पर रखते ही ज्ञात हो जाता है । तो भी कभी-कभी 
ऐसे अवसर आ जाते है जब विद्वान श्रौर मूखे एक हो पंक्ति में 
पाजाते हैं। उध समय कोकिल की तरह विद्वानों का अस््र मौन 
है। उन्हें चुपचाप अवसर की प्रतीक्षा करनी चादिए। उचित 
अवसर आते ही उन्हें अ्रपना वक्तत्य आरम्भ कर देना चाहिए। 
अवसर से पहिले उन्हें थेये रखने की आवश्यकता हे। सचमुच 
अवसर पर आरम्भ किया हुआ वक्तव्य उन्हें उनकी योग्यता के पद 
पर अवश्य प्रतिष्ठित करदेगा । 

बहुधा मूर्खो की मूखंता उनकी वाचालता में द्वी प्रकट होती 
है । यदि वे चुप रहें तो मूख द्वी काहदे के। अपनी श्रहम्मन्यता 
के आगे वे वृहृश्पति की बुद्धि को तुच्छ सममते हैं। वे इतने क्षुद् 


२६४ पिह भी कारो का॥ भी कारो भेद नाई दोनों में कोऊ 


होते हैं #ि अपने से बढ़ो या गुझतर वध्तु को कल्ना हो नहीं कर 
सकते | विनय से उनका रत्ती भर संबंच्र नहीं होता । शील को वे 
ज्ञानते ही नहीं । अपनी बुद्धि के क्षुद्र कूप में ज्ञान और बुद्धि की 
सीमा समभते हैं । तभी तो उन्हें थ्ेय नहीं होता । वे अपने तथा- 
कथित पांडित्य के प्रकाश के लिए प्रत्येक क्षण अधीर रहते हैं। 
जो बात हलऊ्ी, ओद्ी, टेढ़ी ध्यान में आ जाती है, उसे ही उप- 
देश्टाश्रों के अधिकार के साथ सामने वाले आदमी के कानों में ढूँसने 
का प्रयत्न करते हैं । ऐसे लोगों के लिए एक द्वितेषो विद्वान की 
सलाह है कि “अपनी विद्वत्ता को जेब्रवड़ी के समान भीतर की 
जेब में रखो और केव्रल यह दिखाने के लिए उसे बाहर मत निरालों 
क्रि तुम्दारे पास जेत्रबड़ी है। हाँ यदि तुमसे पूद्रा जाय तो भले ही 
कह दो, पर पहरेदार के समान बिना पूछे घंटे मत बच्ाश्रो।” 
लेकिन वे कब मानते हैं ? उन्हें तो विधाता से भी अधिक अपनी 
बुद्धि पर भरोसा होता है । 

विद्वानों की मंडली में एक मूख के जञा-पहुँवने से उतनी 
दयनीय परिस्थिति पदा नहीं होती, जितनी भूख्ों की मंडलो में 
एक विद्वान के पहुँचजाने से होती है। इस वात में ज़रा भो 
अतिशयोक्ति नहीं है कि एक मूर्त हज़ार विद्वानों से भी परामित 
नहीं क्रिया ज्ञा सकता है। पराजित तो वही होता है जो हार माने। 
मूर्ख तो कभो हार स्त्रोकार हो नहीं करता। वह पराज्नित केसे 
होगा ? लेकिन विद्वान मूर्खा की मंडला में पहुँच कर सदा हार कर 
ही आता है। आत्मा चाहे न क्ुके, पर सिर तो उसका बहुमत के 
सामने भ्ुछ ही जाता है । विद्वान का शील उसे ऐसा करने के लिए 
बाधित करता है। किन्तु जब तीसरे शआदमी के सामने दोनों के 
डद्‌गार उपस्थित किये जाते हैं, तो विद्वान ही पुरस्कृत होता है । 
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पराज्जित को ही मुकुट दिया जाता है। मूखेता की धाँधागर्दी तभी 
तक चलती है जब तक वाणी का सोरभ दिशाओं में व्याप्त 
नहीं होता । 

मूखे के लिए मूल बना रहना अनुचित और शोचनीय भले 
ही हो, पर ह्वानिकर नहीं है। हानिकर तो मूत्र के लिए विद्वत्ता का 
आडंबर करना है, अथवा कौवे का हंस बनने की चेष्टा करना है । 
कारण यह है. कि मूखे अपने को मूर्ख कदला कर तो दुनियाँ में 
निभ सकता है। सभी तो विद्वान नहीं हैं । मूर्खा का भी तो समाज 
है । व्दाँ उसके लिए दरवाज़ा खुत्ता है। उसमें आना जाना उसके 
लिए मना नहीं है । पर जब वह अपने समाज को छोड़कर विद्वत्ता 
का आडंवर रचता है, खुद जो नहीं है बेसा अपने को प्रदर्शित 
करने में प्रयत्नशील होता है, तभी श्रनधिफार चेष्टा करता है। कुछ 
दिन बह दुनियाँ को कोशल से भुलाबा भले ही दे ले पर कभी न 
कभी उसकी यथ!थे योग्यता का उद्घाटन द्वो ही ज्ञाता है। उसके 
बाणी ओर विचार जहाँ जनता के सामने आये वहाँ उसका रूप 
प्रकट होने में देर नहीं लगती । तब वह दूध की मक्खी की तरह 
निकाल कर फंक दिया ज्ञाता है; न इथर का रहता है न उबर का। 
बह स्थिति वड़ो भयं ऋर और विपदाजनक होती है । 

कालिदास को मूख्ता तभी तक गोपनीय रहो थी, जब तक 
उसने अपनी विदुपो स्त्री के सामने मुँह नहीं खोला था। उसके 
बोलते ही विद्या ( कालिदास की पत्नी ) को निश्चय हो गया था 
कि पंडितों ने उससे छल शिया है, उन्होंने बदला लेने के लिए 
एक मूखे के साथ उसका संबंध करा दिया है। उसे यह ज्ञात द्वोते 
ही, अपार क्रोध का दुष्परिणाम कालिदास को सहन करना पड़ा । 
वे घर से निकाल दिये गये । यदि वे विद्वान बनने का भूठा श्रार्ड - 
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बर न करते तो यह अ्रवस्‍्था क्‍यों आती ? फिर भी कालिदास 
उनमें से न थे, जिनके लिए गोस्वामी जी ने कहा है-- 

फूलहि फलहि न बंत, यदपि सुधा वरषहिं जलद। 

मूरख हृदय न चेत, जो गुरु मिलहि विरंचि सम। 

वे तो एक ताड़ना मिलते हो सँभल गये | सरस्वती करी उनपर 
कृपा हुई और उनका कायाकल्प हो गया | 

अन्त में हम इतना क्हऋर लेख को समाप्त करेंगे कि कोवा 
श्रौर कोयल, मूखे ओर विद्वान का चाह्टे एक रंग-रूप हुआ करे, 
लेकिन उनकी बोली अपने आप ही दुनियाँ में उनका भेद ज़ाहिर 
कर देती है। किसी दाद की जहूरत नहीं पड़ती । मूर्धो के लिए 
सबसे सुरक्षित रास्ता यही है कि वे विद्वत्समाज में अपना वक्तव्य 
आरंभ ही न करें शरर यह मूल-मंत्र सदा याद रक्‍्खें - 


"'606 (09 ९३ (0 गराए 970 ॥070 (॥५ ४०06." 
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दुनियाँ में ऐसा कोई नहीं है, जिसके लिए कुछ कतेब्यों का 
विधान न हो । कतेव्य का सूत्र ही विश्व-त्रह्मांड का संचालन कर 
रहा है। स्वयं प्रथ्यो का भी एक कतंव्य है। वह सूये की निरन्तर 
परिक्रमा करके अपने उसी कतेव्य की पूर्ति में दत्तचित्त है। 
चन्द्रमा प्रथ्वी की प्रदक्तिणा करके अपने कतेव्य को पूर्ण कर रहा 
है। समस्त ग्रह, उपग्रह, तारामंडल ओर ध्रूम्रकेतु किसो मद्ान 
कत्तेव्य की साधना में लगे हैं | उतक्री नियमित गति, उनकी क्रम- 
बद्ध कार्यावली ही इस बात की साज्ञी है, कि वे निरुद्दे श्य संचरणा 
नहीं कर रहे | यही क्यों, वायु की गति और समुद्र का आलोड़न 
भी तो अस्तमय में नहीं होता । क्रिस समय क्या कतंब्य है, यह 
उन्हें बताने की ज़रूरत नहीं पड़ती। भला, बृत्तों से कोन कह्दने जाता 
है कि वसतन्त का श्रागमन हुआ, तुम फूलों | कोयल से कोन कहने 
जाता है कि मघु-ऋतु आई त्‌ कंठ खोल दे, पंचम स्वर में गान 
दोने दे । सब्र कार्य अनायास ही, अपने आप ही होते हें । जड़ और 
चेतन, सभी अपने कतेव्य का ध्यान रखते हैं | कतेत्य की ओर से 
कोई उदासोन नहीं होता और जो होता है उस का अस्तित्व 
संकट में पड़ ज्ञाता है। मनुष्य का कतेव्य है कि आहार-विद्दार में 
संयम से काम ले, यदि श्रसंयम से काम लेगा--अपने कतेव्य की 
अवद्देलना करेगा--तो निश्चय ही कष्ट भोगेगा । 
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जत्न समस्त संसार के लिए कत्तेब्यों का विधान है, तो माता- 
पिता भी उनसे बाहर नहीं हो सकते और न बालक ही । यहाँ हम 
यह देखेंगे कि माता-पिता के बालकों के प्रति क्‍या कतेन्य हैं। साथ 
ही इस बात का भी विचार करेंगे कि बालकों के उनके प्रति क्‍या 
कनेव्य हैं । 
प्रत्येक माता-पिता का सबे-प्रथम कर्तठय बच्चे का पालन-पोषण 
करके उस्ते इस योग्य बनाना है कि वड जीवन-संघर्ष में अपने 
अस्तित्व की रक्षा कर सके । यदि वे इस कतेब्य से किसी भाँति 
बिमुख रह जाते हैं, तो बच्चे की शारीरिक संपत्ति का विकास 
हीं होने पाता । उसे पद-पद पर कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ता है, ओर उनका मुक़ात्रला करने की क्षमता न होने से वह 
सदा हारता ओर पराजित होता है । यहाँ तक कि अपने श्रस्तित्व 
को रक्षा करना भी उप्ते कठिन हो ज्ञाता है। किन्तु वह प्राकृतिक 
प्रेरणा देखी जाती है कि प्राय: इस प्रथम कतैव्य की पूर्ति में कोई 
माता-पिता भरसक कसर नहीं रखते । हरएक का यथाशक्ति यही 
प्रयज्ञ होता है कि उनका बच्चा स्वस्थ और नीरोग हो । श्रभाव की 
बहुत ही पतित अवस्था में कभी-कभी इसकी उपेक्षा देखी जाती है, 
और वह प्रायः इसी की सूचक होती है कि माता-पिता को साधनों 
की कमी है । जो माता-पिता इस प्राथमिक और स्वाभाविर कतेब्य 
के पालने में जानवृक कर उपेक्षा से काम लेते हैं, वे मतुष्य तो 
क्या, पशु भी कहलाने योग्य नहीं हें; कयोंक्रि इतना तो पशु भी 
अनिवार्य रूप से करते देखे जाते हैं । 
माता-पिता का दूसरा और महान कतेत्य बालक की शेशवा- 
वस्थ। पार कर जाने के बाद आरंभ होता है। शेशवाबस्था 
बालक की अवोध श्रवस्था है। उस समय प्यार और दुलार ही 
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उसके लिए पौष्टिक भोजन हैं । वह अवस्था जीवन का शिलान्यास 
है। उसे जितना ही स्नेह से सींचा जायगा, उतनी ही उसमें रृढता 
आएगी और उसी कदर वह भावी जीवन के गुरुतर भार को वहन 
कर सकने योग्य हो सकेगा। शेशवावस्था की समाप्ति के साथ 
बालक की शिक्षा का प्रश्न उपस्थित होता है । यह पहला पत्थर है 
जो नींव फे ऊपर तमाम बड़ी इमारत को संभालने के लिए रक्खा 
ज्ञाता है। इसके लिए इंजिनीयरिंग की काफी शिक्षा की आवश्य- 
क॒ता होती है। ज़रा भी टेढ़ा तिरछा रह जाने से सारी इमारत 
सदोष रह जञायगी। इस समय वालक की शिक्षा का निरी 

बड़ी सावधानी से करना होता है। न तो कशोर शिक्षा का गरुतर 
चोम ही उसके सुकुमार कंधों पर डालते बनता है, न उसे नि 

छोड़कर अस्वाभाविक ढंग से जीवन को बुरे मार्ग पर ले ज्ञाने 
देना उचित होता है। उस + चग्त्रिगठन पर विशेष बल देते हुए उसे 
ऐसी दलकी और रुचिकर शिक्षा देनी होती है जिससे भावी गुरुतर 
शिक्षा की ओर उसके हृत्य में अनुराग कढ़े । इस प्रकार जब गुरु- 
तर शिक्षा फे लिए बालक की तयारी पूरी हो जाती है, तो उसके 
लिए उसका विधान करना भी माता-पिता का ही करत ब्य है । यद्यपि 
इस समय शिक्षा देने का कार्य माता-पिता के कंधों से गुरु के कंधों 
पर स्थानान्तरित ह्वो जाता है, पर प्रारंभिक-शिक्षण का संपूर्ण 
उत्तरदायित्व माता-पिता पर ही रहता है । तथा यह कहने की 
आवश्यकता नहीं कि प्रारंभिक-शिक्षण ही श्रक्सर बालक के 
जीवन की भावी दिशा का रुख तय कर देता है। हसलिए माता- 
पिता को यह कतेव्य बड़ी सावधानी और सतर्कता से पालन करना 
उचित है। ऐसा करने से माता-पिता न केवल अपने कतबव्य को 
हा सच्चाई से पालन करते हैं, वर्न्‌ गुरु के कार्य को सरल कर 
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देते हैं। सुचारु रूप से प्रारंभिक शिक्षा पाया हुआ बालक कुम्हार 
की मिट्टी की भाँति कोमल ओर आदर्शग्राद्दी होता है, उसे गुरु 
जसा चाहता है थोड़े हो परिश्रम से बना लेता है। पर प्रारंभिक 
शिक्षण के अनियमित ढंग से होने पर बालक गुरु के हाथों में 
प्रेनाइट के रूप में आता है. और उसकी कठिनाई को बढ़ा देता है ॥ 
गुरु उसे मनमाना रूप देने में समथे नहीं हो पाता | यद्यपि माध्य- 
मिक्र ओर उच्च शिक्षण का विधान गुरु के जिम्मे रहता है, पर यह्‌ 
कर्तन्य माता-पिता का ही है कि वे श्रच्छे से अच्छे गुरु अथवा गुरु 
कुल को अपने बच्चे के लिए सुलभ बनाएँ। इसके अतिरिक्त शित्तण 
काल में भी उसके शील सदाचार ओर सत्यनिष्ठा का ध्यान रखें। 

आज के अधिकांश माता-पिता बच्चों को पंदा करना ही अपना 
एकमात्र कतेन्य समभते हैं, ओर लड़के को स्कूल में भेजकर एक- 
दम निश्चिन्त हो जाते हैं। शायद उनका विचार है क्रि स्‍कूल के 
अध्यापकों को सॉपकर वालक की शिक्षा-दीक्षा के कतेब्य से वे 
एकदम मुक्त हो जाते हैं । ऐसे माता-पिता को यदि भविष्य में 
अपने बच्चों से हताश होना पढ़े, कोई ,आश्चये की वात नहां, 
यही तो उसका अनिवाये परिणाम होना चाहिए। वास्तव में ऐसे 
लोगों को माँ-बाप बनने का अधिकार ही नहीं । 

माता-पिता का बच्चे के प्रति अन्तिम कतेव्य उसे गहस्थाथ्रम 
में प्रवेश करा देने का है, उसे उसका योग्य जीवन संगी चुन देने 
का है | यह फतंव्य भी उपेक्तणीय नहीं है। इसमें बच्चे की रुचि 
का भी आदर करने की अ्वश्यकता है। इस अन्तिम कतेत्य को 
जसे-ते से पुरा कर देने का परिणाम घर में कलह का बीजारोपण 
करना हैं। जिसका दुखद परिणाम आज जिस परिवार को भोगना 
नहीं पड़ रहा है, वह धन्य है । 


माता-पिता का कतंब्य और वालक के कतंव्य.. २७१ 


शअ्रब हम संक्तेय में बालक के कतंब्यों की मोमांसा करेंगे। 
आजकल वातावरण ऐसा बन रहा है, कि लोग कतेव्यपालन को 
पराधीनता कट्ठते हैं ओर उच्छ्र खज्ता को स्वराधीनता नाम देते हैं । 
पर ध्यान रखना चाहिए कि यह वातावरण एकमात्र कार्वोनिक- 
एसिड गैस से वना है, जिसका विपेला और मारकर प्रभाव स्वतः 
सत्य है। यह समान्न और परिवार की रक्ता नहीं कर सकता। 
इसके लिए कत व्य के निश्चित पथ का अनुसरण ही उचित होगा । 

भला ऐसा कोन होगा ज्ञो यह कह्टे कि जिन माता-पिता ने 
हमें जन्म दिया है, हमारा पालन-पोषण किया है, हमारी शिक्षा- 
दीक्षा का प्रबन्ध किया है, हमें जीवन-पथ्व पर अग्रसर होने के योग्य 
बनाया है, आप कष्ट सहकर हमारे लिए सुखों की योजना की है, 
उनके प्रति हमारा क्या करत व्य हो सकता है ? दुनियाँ का सेचालन 
इस प्रकार की स्वरार्थपरता से हो नहीं सकता | बालक भी उसी 
प्रकार कत उयों से बद्ध है ज्ञिस प्रकार माता-पिता। बालक का 
पहला कत ब्य है माता-पिता के प्रति आरादरभाव रखना--उनके 
सामने विनय ओर शील की मूर्ति बने रहना। दूसरा कत वन्य है 
उनका आज्ञावतीं होना । तीघरा है उन्हें सुख पहुँचाने की 
प्राणपण से चेष्टा करना । 

ये तीनों ऐसे कतेत्य हैं. ज्ञिनकी अवध्देलना करने वाली संतान 
का मर जाना बेहतर समझा जाता है, और ऐसा सममना श्रनुचित 
भी नहीं है। भला सनन्‍्तान माता-पिता का ऋण चुका ही कहाँ 
तक सकती है? उनके प्रति आदर रखकर, उनके आदेशों को 
शिरोधाये करके, उनके जरा-जजर शरीर के लिए श्रपने कुछ सुख- 
साधनों का त्याग करके क्‍या उन्हें पूरा बदला दिया जा सकता है ? 
कदापि नहीं । पर सन्‍्तान की असमथ्थता का खयाल करके ही 





२७२ माता-पिता का कतन्य, बाल के कतंम्य 


उसके लिए हलके से हलके कतेत््यों का विधान क्रिया गया है। 
माता-पिता तो मरते दम तक स्वयं ही नहीं चाहते कि उनके लिए 
सुख-सामप्री का आयोजन करके सन्‍्तान अपने आपको अभाव 
के समुद्र में छोड़ दे, पर सन्‍्तान को अपना धमं तथा अपना 
कतेन्य समभना चाहिए। हाँ, कम से कम इतना हरएक माता- 
पिता का भाव रहता है कि हमारी सन्‍्तान हमारा और हमारे 
विचारों का आदर करें। कारण कि माता-पिता के लिए सन्‍्तान 
वयस्क हो जाने पर भी बात्सल्य की ही अधिकरारिणी रहती है । 
आदशवादी धर्म-शास्त्र सन्‍्तान के लिए एक चोथे कत व्य 
का और विधान करते हैं, और वह यह है कि माता-पिता की 
इहलोक लीला समाप्त होने के बाद भी सन्‍्तान उनके पवित्र नाम 
पर, उनकी पावन-स्म्ृति में, जव-तत्र अपनी श्रद्धां प्रलि अर्खिति करती 
रहे । हिन्द इसे श्राद्ध कहते हैं । इस कतंब्य का आशय माता-पिता 
के आदश की महानता घर-घर में स्नीव रखने का है। यह कोई 
कुप्रथा नहीं है, कुरीति नहीं है, जब्रतक इसे कुरीति का भद्दा रूप 
न दे दिया ज्ञाय | हिन्दुओं की श्राद्ध-प्रथा ने आजकल कुरीति 
का ही रूप धारण कर लिया है और इसीसे यह प्रथा द्वीन दृष्टि से 
देखी जाती है। यह हमारा अपना दोष है, पर वास्तव में यह एक 
हान करत व्य की पवित्र पूर्ति है। यह समाज में आदशे को 
प्रतिष्ठा करती है, सुख की गंगा का अवतारण करती रहती है। 
दुनियाँ की प्राय: प्रत्येक जाति इसको मानती है। कत्र पर फातिहा 
पढ़ने और फूल चढ़ाने वाले, मुस्लिम तथा इसाई भी एक प्रकार 
से हिन्दू धर्म-शास्त्रों द्वारा निर्दिष्ट इस अन्तिम कत न्य का अनुसरण 
करते हैं, जो उचित ही है । 


कुछ तार्किक निबन्धों के खाके 


श्रागे विद्यार्थियों की सुविधा के लिए कुछ तार्किक निबन्धों के खाफे 

दिए जाते हैं, ज्ञिनकी सहायता से विद्यार्थी स्त्रयं निबन्ध 

लिखने का अच्छा अभ्यास कर सकते हें 
। 4 अं रे 
हम मोत से क्‍यों ढरें ? 

रूत्यु एक अनिवाय परिवतन है | जड़-चेतन सृष्टि इस परिवत॑न से 
मुक्त नहीं हो सकती । असफल, कमभीरु, कायर, रुस्यु से डरते हैं। 
कमवीर ऋत्यु की परवाह नहीं करते | क॒तंब्य ही उनका ध्येय रहता है । 

कायर जीवन में अनेक बार रूत्यु की विभीषिका अनुभव करते हैं। 
क्मबीर का केवल एक वार सत्यु से साक्षात्कार होता है। महात्मा ईसा 
का उदाहरण | 

रुत्यु ही जीवन है। बीज नष्ट होता है, तब श्षक्ष पेदा होता है । 
यदि रूत्यु न होती ? बुढ़ापा, दुःख, रोग आदि से इतने छोटे जीवन को 
ही लोग भार समझते हैं। यदि रृत्यु न होती तो जीवन में इतना भी 
भानन्द न रह जाता | झृत्यु नूतनता की सृष्टि करती है-पुराने पत्ते 
न झर्दे तो वसन्‍्त का आनन्द कहाँ ? सूर्य न ढबे तो प्रभात की 
छटा कहाँ ? 

आत्मा कभी नहीं मरती-- नेन॑ छिन्दन्ति शास्त्राणि! हृश्यादि। 
भौतिफ शरीर ही नष्ट होता है । नष्ट वास्तव में आकार (रूप) होता है, 
तस्व तस्व में मिल जाते हैं । 

यह जानकर रूत्यु से कभी ढरना नहीं चाहिये | र॒स्‍्यु के भय से 


कतंब्य-पूर्ति में कमो नद्वों करनो चाहिए | आत्मा के साथ परम, मर्थात्‌ 
ह 
कतम्य ही देते हैं । 


९७४ कुछ ताक़िक निबन्धों के खाफे 


घर में दीया जल्लाकर मस्जिद में जलाया जाताहै 


धरम के दो रूप--सामान्य धमं और विशेष घमं | सामान्यधर्म के 
अनुसार समस्त विश्व का हम पर अधिकार है, और उसका हित-साधन 
हमारा कतंब्य है | विशेषधर्म का तकाज़ा विशेष ब्यक्ति और विशेष 
प्राणिसमुदाय के कल्याण-साधन के रूप में हम पर होता है | विशेषधम 
और सामान्यधर्म में परस्पर विरोध नहीं । प्रेम्त का आधार साहचय और 
परिचय है । माता-पिता, बस्धुत्रान्यव, स्वजाति, स्वदेश के साहचय और 
परिचय के कारण, स्वतःभ्रेम होता है, पारस्परिक संबंध घनिष्ट होने से 
उनके प्रति हमारे -कतंब्य भी , विशेष होते हैं। शेप जगत उनडे साथ 
इमारी उदारता का सहभागी नहीं हो सकता, जब तक हमारी उसकी 
घनिष्टता वैध्ती ही न हो जाय । एक दुनियाँदार भले आदमी से निकटतम 
संबंधी विशेषतम, निकटतर, संबंधी विशेषतर, निकट संबंधी विशेष 
इस्यादि इसी क्रम से, भाशाएँ करें तो कोई अनुचित नहीं | मस्जिद 
पवित्र है, पर उसका तकाज़ा घर के वाद में । सवस्वस्यागी महास्मार्थों 
का यहाँ विचार नहीं, विशेषधम उनके लिए नहीं। विशेषधम से 
साधारणधमम को बल, प्राप्त होता है | विशेषधर्म का ही ध्यापक्र रूप 
साधारण धर्म । विशेषधम को उपेक्षा करके साधारण धम की अनुगामिता 
विढंवना | पहली सीढ़ी चढ़े:बिना अंतिम सीढ़ी पर पहुँचना असंभव | 


करत-करत श्रभ्यास के जड़मति होत सुजान 
अभ्यास किसे कहते हैं? मनुष्य सबंध नहीं है। बहुज्ञताया 
विशेषता भी आदमी के साथ नहीं पेदा होती । उन्हें प्रयास और अभ्यास से 
अर्जित करना पड़ता है। जन्म के समय वालक में इने-गिने संस्कार ही देखे 
जाते हैं। न बोरु सकता है,न कुछ कर सकता है। बढ़े होने पर पट्टी दुनियाँ 


कुछ ताकिक निबन्धों के खाके २०५ 





का बढ़े से बड़ा काम करता है, क्‍यों ? अभ्यास के कारण | खड़े होने 
चलने फिरने, बातचीत करने का अभ्यास करना पढ़ता है । वक्ता को 
बोढने का अभ्यास चाहिये। लेखक को सोचने का अभ्यास चाहिए | 
कुछी को बोझा सहने का अभ्यास चाहिए। योद्धा को तलवार चछाने 
का अभ्यास चाहिए। अभ्यास किसी काम में विशेषता संपादित करने 
के लिए मुख्य वस्तु है। मूर्ख कालिदास विश्याभ्यास से महाकवि हो 
गया | पू्व॑जन्म के संस्कार भी कुछ होते हैं, पर मूलतः वे भी अभ्यास 
के ही फल हैं। उस जन्म का अभ्यास इस जन्म में संस्कार बन जाता 
है अभ्यास से कठिन काम सरल हो जाता है। अभ्यास से 'जदमति! 
के 'सुजान! होने में कोई संशय नहीं । 





जिसकी जैसी भावना तिसकी तैसी सिद्धि 


दुनियाँ दर्पण है, जेसा मुँह वनाओगे वैसा उसमें दिखाई देगा। 
साधु आचरण करने वाले को सच्चे साधुओं का सहयोग प्राप्त होता है | 
असाधु और कपटी के लिए दुनियाँ प्रपंच और छलमय है । अकबर को 
ही बीरबल और अबुलफ़ज़ल जेसे स्वामिभक्त मिलते हैं। औरंगज़ेब का 
शासन कुचक्रियों का शासन होता है । राम के भाई लक्ष्मण और भरत 
जैसे तथा रावण के विभीषण जैसे इसीलिए होते हैं। अपने आचरण को 
निमंल बनाओ | निर्मल आचरण में बढ़ो शक्ति है। उसका संसर्ग मलिन 
संसार को निमल बना देता है ? शान्त तपस्त्रियों के पास कौन से अस्त्र- 
शस्त्र होते हैं ? क्‍या छिंस्न पशु उनके तप को नहीं मानते ? मन की 
भावना पर ही प्रत्येक कार्य की सफलता निभेर रहती है। संशयथुक्त 
विचार लेकर कोई सफल नहीं हुआ। बालक ध्रुव को विचार-इद्ता का 
फल । प्रह्मद को भावना में नृत्रिह भावना का वास, फ़ल के जनुरूप ही 
भाव और आचरण निर्माण झरना चाहिए । 


२७६ कुछ ताकिंक निबरन्धों के खाके 
खत्री-सातंत्रय 


स्वतन्त्रता किसे कहते हैं ? उसको आवश्यकता | स्वतन्त्रता मनुष्य 
का जन्मसिद्ध अधिकार है । स्वतन्त्रता और स्वच्छन्दता में भेद | पहली 
कल्याणकारी और दूसरी अकल्याणकर । 

स्त्री और पुरुष | मनुप्य-समाज में स्त्रियों का स्थान | स्त्री और 
पुरुष की शारीरिक और मानसिक योग्यता की तुलना | स्त्रियों को भो 
स्वतन्त्र रहने का जन्मसिद्ध अधिकार है। स्त्रियों की पराधीनता के कारण | 
पुरुषवर्ग का स्त्रीःसमाज पर शासन । स्त्रियों के कानूनी अधिकार | 
स्त्रियों की शिक्षा-दीक्षा । अशिक्षा ही स्त्रियों को परवशता का बढ़ा 
कारण । स्वाधीन स्त्री का काय-क्षेत्र | देश-विदेश में स्त्रियों के स्वाधीनता 
आन्दोलन का सिंहावलोकन | भारत में स्त्रियों की जाग्रति। वतमान 
पाश्चास्य नारो-वतभान भारतीय नारी । नारी-ज्ञाग्रति का भविष्य | 
स्थाधीन नारी और स्वाधीन पुरुष का भावी संसार । 


अधजल गगरी छलकत जाय 


परिषूण में क्षुद्वता का स्याग, अपूर्णता में क्षुत्षता का प्रदर्शन देखा 
जाता है| तीन श्रेणी के लोग मिलते हैं अशिक्षित-अरध॑ शिक्षित और 
शिक्षित | अशिक्षित प्रायः अपने को ज्ञानवान मानने की भूल नहीं करते। 
शिक्षित अपनी अछ्पक्ञता को मानते हैं और ज्ञान के महासएर--की 
गहराई को अनुभव करते हैं। अध॑शिक्षित अपने थोढ़े से ज्ञाक को भी 
२ बढ़ा समझ बेठते हैं। अध शिक्षा में अहम्मन्यता और वाचाछता । 
अधंशिक्षा से मू्खता का प्रकाशन ओर अपमान की प्राध्वि | अशिक्षा से 


वियकर. 
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आन्ति का प्रसार | कहा भी है [43]6 |-00७]९०१५९ [8 ]४8३९5 
0978८7005 संसार के लिए भी और अपने लिए भी । अर्धशिक्षा में 
उदारता की कमी और रूढ़ि-प्रेम । नवीनता के प्रति उपेक्षा | 

अधजल गगरी के छलकने से उसका पूर्ण साध्श्य । परिपूर्णता की 
उपलब्धि का प्रयास ही इष्ट होना चाहिए | वही शोभनीय है । 

ग्रलती मनुष्य से ही होती है 

मनुष्य स्वक्ष नहीं है । केवल सर्वज्ञ ही अश्नान्त होने का दावा 
कर सकता है। मनुष्य से भूलें होनी स्वाभाविक हैं | भूरों के निराकरण 
में मनुष्य की बुद्धि का उपयोग होता है, वह परिमार्जित और प्रबुद्ध 
होती रहतो है | गिर-गिर कर चढना ही सीखा जाता है | गलतियों कर 
के हो अनु उव को प्राप्ति होतो है। गलतियों से ढर कर अपनी कृतृत्व- 
शील्ता को शियिल नहीं करना चाहिए | भूलों को भूल मानने का 
विनीतभाष आवश्यक है |--यही भास्मसुधार और आस्मोन्नति की अंतः- 
प्रेरणा का मूल है । भूलों को भूल न मानने की उदहण्ढता आक्तोक्षति के 
द्वार को बंद कर देती है। जीवन की परिपूर्णता सस्य की उपलब्धि में 
है । गलतियाँ सत्य की उपलब्धि को रोचक बनाती हैं। अनायास सत्य 
की प्राप्ति हो जाती तो उसका महत्व नहीं रहता । 


तेते पाँव पस्तारिये जेती लॉँबी सौर 
अपनी शक्ति से बाहर काम नहीं करना चाहिए। शक्ति से बाहर 
कास करने का नतीजा । अपनी शक्ति का विचार करके काम झुरू करना 
दूरंदेशी का चिद्न । उसका परिणाम । क्‍या इससे प्रतिभावान की प्रतिभा 
का विकास रुक जायगा ? क॒दावि नहीं | प्रतिभावान का कार्यक्षेत्र 
और उसको सामर्थ्य का अन्दाजा उसकी प्रतिभा के लिहाज़ से ही 
होगा । यह नियम छोटे-बढ़े, सशक्त-अशाक्त सबके लिए अनुकरणीय | 
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अं 2 के डर, ०३ कसम कप कक 


इतिहास के अधिकांश पराभव और पतन इसी के विपरीत आचरण 
के फल हैं। उदाहरण--नेपोलियन का प्रयास, केसर का प्रयास आदि 
निर्माण और उत्थान में सत्र इस नियम का पालन देखा जाता है। 

जीवन में पगपग पर बव्यापार-ब्यवसाय, रीति ब्यवह्दार आदि में 
हसकी आवश्यकता | तरंग में आकर इसकी उपेक्षा करके अन्त में 
पश्चात्ताप की प्राप्ति होती है । 


सबै सहायक सबल के, कोठ न निवल सहाय 


प्रकृति भी सबल का पोषण करनी है। दुनियाँ भी सबल की ओर 
झुकती है । 

बल अथवा शक्ति की विशेषता लोगों को विस्मित और भयभीत कर 
देती है | पाशविक बल से लोग भयभीत होते हैं | आत्मबल और चरित्र- 
बल से छोग विस्मित होते हैं । भीरु कायरता के कारण सवल का साथ 
देते हैं | विस्मित श्रद्धा के कारण बलवान के अनुगामी होते हैं। इसी 
से लोग प्रबल तक को स्क्रीकार करते हैं | बढ़े भादश को मानते हैं। 

कायरतापूर्वक पशुबल का साथ देना अनुचित है | इससे 'जिसकी 
लाठी उसकी भेंस' अंधेरे राज्य को प्रश्नय सिलता है, व्यक्ति-स्वात्य 
का नाश होता है। आस्मबल भौर चरित्रवल को सहायता देना कुछ बुरा 
नहीं है | इससे अऋल्याण की आज्ञा नहीं है । 


तुललीदास ओर सूरदास 


दोनों ही स्यागी महात्मा । दोनों ही महाकवि और भक्त । सूर कृष्ण 
भक्त | तुलसी राम-उपासक | सूर की भक्ति सख्यभाव को लिये हुए । 
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हुलसी की भक्ति सेब्य-सेवक भाव के अनुसार । सूर का उद्देश्य वारसल्य 
भौर #ंगारवणन ही था। अतः इन्होंने बालक्ोड़ा और <ंगारक्रोड़ा का 
. ही विशद्‌ वर्णन किया । तुझुसी का उद्देश्य व्यापक था, उन्होंने जीवन- 
ब्यापी विविध स्यापारों को अपने काव्य का आधार बनाया। सूर की 
प्रतिभा एकमुखी पर अपने क्षेत्र में अपरिमित अधिकार रखनेवाली | 
तुछुसी को प्रतिभा सवंतोमुखी, और सब ओर विलक्षण सफलता प्राप्त 
करने वाली । सूर में सांध्दायिकता की विशेषता | तुलसी में उसका 
अभाव | तुलसी का अवधी और ब्जभापा पर समान अधिकार तथा 
विविध प्रकार की प्रचलित काव्य-रचना शैलियों का अपूव ज्ञान । सूर 
में इसका अभाव । भाव-मप्न रहनेवाले महाऊवियों में सूरदास सर्वश्रष्ठ 
भासपाप्त की परिस्थिति पर्यालोचन करनेवाले कवियों में तुलसी अनुपम | 
उद्देश्य भिन्नता के कारण, लौकिक उपयोगिता के विचार से, तुलसी का 
काल्य सूर की अपेक्षा अधिक पवित्र वातावरण उस्पन्न करनेवाछा | 


अभ्यास के लिए विषय 

(१) कलम ओर तलवार । (२) संपत्ति ओर विपत्ति | (३) ग्राम्ब- 
जीवन और नागरिक जीवन । (४) लोहा और लकड़ी । (५) नंगा 
रहना ही प्राकृतिक है । (६) कोयले की दलाली में हाथ काले । 
(७) इस हाथ दे उस हाथ ले। (८) नौ नकद न तेरह उधार । 
(९). जहाँ सुमति तहँ संपति नाना। (१०) दिया तले अँधेरा । 
(११) दरिद्वता ईश्वर की देन है । (१२) धर्म को आग लगाओ और 
इंश्वर को भट्टी में डालो । (१३) शिक्षा का माध्यम मातृमापा | 
(१४) किसान और छिपाही का जीवन । (१५) उपन्यास पढ़ना 
डाभदायक है । (१६) शेक्सपियर और कालिदास | (१७) मैथिली- 


२८० अम्यास के लिए विषय 


शरण ओर अप्रोध्यार्थिंह उपाध्याय | (१८) कौन अधिक पूजनीय है, 
माता या पृथ्वी ! (१९) भाग्य या पुरुषार्थ । (२०) स्त्री और पुरुष 
के कार्यक्षेत्र । (२१) सत्य सब काल में एकसा रहता है । (२२) खून 
सिर पर चढ़ कर बोलता है। (२३) छुआछूत अनुचित हैं। 
(२४) हिन्दू समाज और उसकी त्रुटियां (२५) छायावाद की 
समीक्षा । (२६) पर्दा.प्रथा का ओचित्य। (२७) सहकिक्षा पर . 
विचार । (२८) स्त्रियों को उच्च शिक्षा देनी चाहिए | (२९) कृष्ण 
ने अर्जुन को उचित उपदेश दिया था | (३०) पृथ्वी सूर्य की परि- 
क्रमा करती हैं। (३१) चन्द्रमा का प्रकाश अपना नहीं है। 
(३२) हम सब आधा ही चन्द्रमा देखते हैं । (३३) क्या इतिहास मुर्दो 
की कहानी है ! (३४) विद्वान का जीवन मूल्यवान है या किसान 
का ! (३५) सुशासन के लिए राजा की आवश्यकता है या नहीं | 
३६) फूलों की सुगन्धि कीमती है या रूप-रंग ? (३७) खग जाने 
. खग ही की भाषा । (३८) स्वदेश-प्रेम या विश्व प्रेम । (३९) प्रकाश 
या अन्धकार । (४०) चिमगादड़ पश्चु है या पक्षी ? (४१) नो 
चमकता हैं. यद्र सभी सोना नहीं होता । (४३) कौन आविष्का 
बड़ा है, लिखना या पढ़ना । (४४) धूप अथवा छाया (४५) ७. 
सुन्दर द्वोतो है या पुरुष ? (४६) श्रद्धा बड़ी है या तर्क। (४७) राम 
ओर रहीम में कोई भेद नहीं | (४८, स्वाधीनता प्रत्येक जाति का 
जन्मसिद्ध अधिकार दे । (४९) मूर्लिपूजा का औचित्य । (५०) जैधी 
जाकी भावना तैसी ताकी सिद्धि । 


रश 


कोकोक्तियाँ ओर मुहाकरे. : 
तीसरा संस्करण / 
ले०--ड।० बहादुरचन्द्र शासत्री एम. ए., एम.ओ. एल., डी. लिटू | 
हिन्दी में प्रचलित लोकोक्तियों और मुहावरों के भिन्न-मिन्न 
अर्थ तथा उनका अपनी भाषा में किस तरह प्रयोग किया जा 
सकता है प्रह जानने के लिए इस पुस्तक की एक प्रति अबश्य 
खरीदिए | अभी तक इस विषग्र की क्रिसी पुस्तक में लोकों- 
छियों या मुद्दावरों को अपनी भाषा में प्रयुक्त करके नहीं , 
दिखाया ग्या। भारतीय स्कूलों की उच्च कक्षाओं के प्रत्येक 
विद्यार्थी उथा प्रयाग-हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन की 'प्रथमा” और .] 
'पध्यमा' परीक्षा, पंजाब-यूनीवर्सिटी क! 'हिन्दी-रत्न' ओर #! 
'हिन्दी-भू।ण' परीक्षा और वर्नाक्युलर बोड की 'वर्नाक्युलर ' 
टीचस! और “एडवांस! पर्क्षाओं के प्रत्येक परीक्षार्थी के पास 
इसकी एक प्रति अवश्य होनी चाहिए। १६६ प्रृष्ठ की पुस्तक | 
का मुल्य ॥) सात्र। 


$ 


हिन्दी भवन । 


अनारकली, लाहोर ! 


